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చైతిన్య భగవద్గీత 
అధ్‌ నేవమోరి_ ధ్యాయ్‌ః - తొమ్మిదవ అధ్యాయము 


రాజవిద్యారాజగుహ్యి యోగః - రాజవిద్యారాజగుహ్యా యోగము 
జ్ఞానము = విజ్ఞానము 


జ్ఞానం తే2. హాం సవిజ్ఞానం ఇదం వక్ష్యా మ్యశేషతః - అర్జునా! విజ్ఞానముతో కూడిన జ్ఞానాన్ని సంపూర్ణంగా 
నీకు బోధిస్తాను అంటూ ఏడవ అధ్యాయాన్ని ఆరంభించి జ్ఞాన విజ్ఞానాలను గూర్చి ప్రసంగించాడు గీతాచార్యుడు. 
ఈ విధమైన జ్ఞానాన్ని తెలుసుకున్న తరువాత తెలియ దగింది మరొకటి ఉండదు అని కూడా భరోసా ఇచ్చాడు. 
శాస్త్రజ్ఞానమును జ్ఞానమని, అనుభవ జ్ఞానమును విజ్ఞాన మని అర్థం చేసుకున్నాం. శాస్త్రజ్ఞానం పరోక్షం 
కాగా, అనుభవ జ్ఞానం అపరోక్షం అని దాని అర్థం. అంటే, పరోక్షం అపరోక్షం కావడమే పరిపూర్ణం. పరిపూర్ణ 
జ్ఞానంతో తృప్తి చెందిన పూర్ణ పురుషుడు, ఆప్తకాముడే జ్ఞానవిజ్ఞాన తృష్పాత్ముడు అని ఆరవ అధ్యాయం లోనే 
గ్రహించాము (6 - 8). 

ఏడవ అధ్యాయంలో జ్ఞానం తేలి హం సవిజ్ఞానం అంటూ ప్రవచించిన జ్ఞాన విజ్ఞాన విషయమునే 
తొమ్మిదవ అధ్యాయం ఆరంభంలో జ్ఞానం విజ్ఞాన సపొతం అని ప్రస్తావిస్తూ, ప్రవచనాన్ని కొనసాగించాడు. 
అంతేకాదు. ఈ జ్ఞానాన్ని పొందితే అశుభము నుండి విడిపడటం జరుగుతుంది అని కూడా వాగ్గానం చేశాడు. 

ఏడవ అధ్యాయం జ్ఞాన విజ్ఞానాలతో ఎలా ఆరంభమైందో, తొమ్మిదవ అధ్యాయం కూడా జ్ఞాన 
విజ్ఞానాలతో అలాగే ప్రారంభమైంది. ఏడవ అధ్యాయం ఆరు, ఏడు శ్లోకాలలో జ్ఞాన విజ్ఞానాలు ఎలా ప్రస్తావించ 
బడ్డాయో, తొమ్మిదవ అధ్యాయం నాలుగు, ఐదు శ్లోకాలలో కూడా అలాగే విస్పష్టం చేయబడ్డాయి. 

విజ్ఞాన సహితమైన ఈ జ్ఞానమును పొందిన వాడు తిరిగి పొంద దగింది మరొకటి ఉండదు అని ఏడవ 
అధ్యాయంలో చెప్పడం వల్ల, అది పరిపూర్ణమైన జ్ఞాన మని స్పష్టమైంది (యత్‌ జ్ఞాత్వా నేహ భూయో2_ న్యత్‌ 
జ్ఞాతవ్య మవశివ్యతే. అలాగే, విజ్ఞాన సహితమైన జ్ఞానమును పాందిన వ్యక్తి అశుభము నుండి శాశ్వతంగా 
విడిపడతాడు అని తొమ్మిదవ అధ్యాయంలో చెప్పడం వల్ల అజ్ఞాననాశము సమూలంగా జరిగి పోతుంది అనేది 
కూడా సుస్పష్టమైంది (జ్ఞానం విజ్ఞాన సపాతం యద్‌ జ్ఞాత్వా మోక్ష్యనేల_ శుభాత్‌). 

కనుక, విజ్ఞాన సహితమైన జ్ఞానము అజ్ఞానమును సమూలంగా నిర్మూలించి, పరిపూర్ణ జ్ఞానమును 
ప్రసాదిస్తుంది అనేది నిర్దిష్ట మైంది. ఈ కారణం గానే జ్ఞాన విజ్ఞానములను హరించే కామాన్ని జయించమని 
మూడవ అధ్యాయంలో హెచ్చరించి (పాప్మానం ప్రజపా హ్యోనం జ్ఞాన విజ్ఞాన నాశనమ్‌, 3 - 41), విజ్ఞాన సహిత 
మైన జ్ఞానమును పొంది జ్ఞాన విజ్ఞాన తృప్తాత్ముడవై శోభించమని ఆరవ అధ్యాయంలో ఆదేశించాడు (జ్ఞాన 
విజ్ఞాన శృప్తాత్మా కూటస్లో విజితేంద్రియః 6 - 8). 

ఏడవ అధ్యాయంలో సగుణ నిర్గుణ బ్రహ్మ స్వరూపమును గూర్చి ప్రవచించి, చివరగా అధిభూత, 
అధిదైవ, అధియజ్ఞ సహితంగా బ్రహ్మ సాక్షాత్కార వైభవాన్ని వివరించి, మరణకాలంలో, ప్రాణ ప్రయాణ 
సమయంలో మనస్సును పరృబ్రహ్మము నందు నిలిపి, సహస్రారమున సుషుమ్నానాడి ద్వారా ప్రాణోత్రమణం 
చేసి, అర్చిరాది మార్గంలో బ్రహ్మలోకము చేరే ధ్యేయ (బ్రహ్మోపాసకుల గతిని సూచన ప్రాయంగా భగవంతుడు 


a सकष ~~~ 
ప్రస్తావించి నపుడు అధిదైవ, అధిభూతాదులను తెలుసుకోవాలని కుతూహల शु Eee మధ్యలో 
దూరి కిం मड కం అధ్యాత్యం? అంటూ వరుసగా ఏడు ప్రశ్ళలను సంధించడంతో, వాటికి సమాధానంగా 
ఎనిమిదన అధ్యాయాన్ని ప్రవచించిన పరమేశ్వరుడు, ఆ విషయం సమాప్తం కాగానే, ఏడవ అధ్యాయంలో ఆగిన 
జ్ఞాన విజ్ఞాన ప్రసంగాన్ని తిరిగి చేదుకొని తొమ్మిదవ అధ్యాయాన్ని ప్రారంభిస్తున్నాడు. 
సంశయ దేజము 
అస్టమే ధారణా యోగః నగుణః ఉక్తః - ఎనిమిదవ అధ్యాయంలో సగుణ రూపమైన ధారణాయోగం 
చెప్పబడింది. తత్సదము ధ్యేయ విషయంగా నిర్ధిష్ట మైంది. ధారణాయోగం చేత సుషుమ్నా నాడీ ద్వారము 

గుండా స్వేచ్చగా ప్రాణాన్ని విడిచిన సగుణ బ్ర పాసకుడు దేవయాన మార్గంలో పయనించి బ్రహ్మలోకాన్ని 
చేరుతాడు. అక్కడ బ్రహ్మదేవుని సన్నిధిలో ఉపదేశమును పొంది, కల్పాంతమున పరబ్రహ్మ ప్రాస్తిని పాందుతాడు. 
దీనినే క్రమముక్తి ఆని తెలుసుకున్నాం, కల్పాంతమున బ్రహ్మమును పొందడము అనే ఈ మోక్షప్రాప్తి అనావృత్తి 
రూప ఫలం. అంటే, తిరిగి జన్మకు రాని సుగతి. క్రమముక్తిని పాందిన బ్రహ్మోపాసకుడు తిరిగి జన్మించడు. 
జనన మరణ నలయం మండి విముక్తు డవుతాడు. ఇదే అనావృత్తి రూప ఫలం. ఈ విషయం ఎనిమిదవ 
ఆధ్యాయంలో ప్పష్టంగా ఆర్థమైంది. 

ధారణాయోగంతో కూడిన సగుణ (బ్రహ్మోపాసన మోక్షమును ప్రసాదిస్తూ ఉంది. సగుణ బ్రహ్మోపాసన 
ఫలంగా బ్రహ్మలోకము ప్రాప్తిస్తూ ఉంది. ఆక్కడ బ్రహ్మోపదేశము జరుగుతూ ఉంది కనుక, పునరావృత్తి 
ఉండదు. జన్మరాహిత్యం జరుగుతుంది. 

'ఆత్మయే బ్రహ్మము అనే బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము కలుగుతూ ఉంది కనుక, ఆత్మకు జనన మరణాలు 
లేవందున, ఆత్మయే తాను అనే జ్ఞానము కలిగివ బ్రహ్మోపాసకునికి జనన మరణాలు ఉండే అవకాశం లేదు. 
ఇదే ఆనావృత్తి.రూవ ఫలం. బ్రహ్మాత్మజ్ఞానం వల్ల సిద్ధించిన జనన మరణ రూప సంసార నివృత్తి ఫలం. 
ఇంతవరేక్న బాగుంది. ముక్తీ అయితే వస్తుంది. కాకపోతే, అది మరణానంతరము (బ్రహ్మ లోకంలో 
ప్రాప్తీస్తుంది. అంటే, ఈ జన్మలో మోక్షం లేదు, రాదు అనే అర్థం కూడా ధ్వనిస్తూ ఉంది. ముక్తి అనేది 
२ त సాధ్యము అని భావించే ప్రమాదము కూడా ఉంది. కనుక ముక్తి అనేది బ్రహ్మలోకంలో 
క్తి కూపం లోనే సాధ్యమా? మరొక విధంగా ప్రాప్తించే అవకాశం లేదా? అనే సందేహం 
సంశయాన్ని నివృత్తి చేస్తూ అరంభ మవుతూ ఉంది తొమ్మిదవ అధ్యాయము. 

9 భవిష్య ద్రూవం కాదు 

తరువాత బ్రహ్మలోకంలో బ్రహ్మప్రాప్తి కలిగే టట్లయితే, ప్రస్తుతం బ్రహ్మము లేకుండా 

॥ భగవంతుడు లేకుండా మనం ఉండగలమా? ఉండలేము అనేదే కదా 
Eos 











ఉపదేశము అందవచ్చు. అలాగని, బ్రహ్మజ్ఞానము బ్రహ్మలోకం లోనే 
తుడా? అదే వాస్తవ మైతే, బ్రహ్మము మానవలోకంలో లేనట్లే కదా! 
కేనివాడు బ్రవ్మాము ఎలా అవుతాడు? 
అయితే, మనం నేడు ఎలా ఉన్నాం? భగనంతుడు అక్కడ ఉండేవాడు 
ఉన్నాం? మనం ఉన్నాము అంటే, ఆయన ఉన్నాడు అని అర్థం. కాకపోతే, 






Pe err రాజగుహ్య యోగము ~ 


త్యం అర్ధం కావడం లేదు. బుద్దికి తెలిసి రావడం లేదు. తెలియక పోవడం సమస్య అయిన 
2 తెలుసుకోవడమే గదా! అలాంటప్పుడు తెలుసుకోవడమే ప్రధానం గాని, ఎక్కడ తెలుసుకోవాలి? 
పరిమి తెలుసుకోవాలి? అనేది ప్రధానం కాదు గదా! 
ध తన స్వరూపం మట్టే అని తెలుసుకోవడానికి కుండ ఎక్కడికి పోవాలి? అలా తెలుసుకోవడానికి ఒక 

యము గాని ప్రదేశము గాని అవసరమా? జ్ఞానము కలగడమే ముఖ్యం. మరి జ్ఞానం ఎలా కలుగుతుంది? 

> కలవాడు బోధిస్తేనే కలుగుతుంది. బోధించే వాడు ఉండి, బోధను అందుకొనే అర్హత గలవాడు ఉన్నప్పుడు 
నం కలగక పోయే అవకాశం ఉందా? బోధించే వాడు చతుర్ముఖ బ్రహ్మయే అయి ఉండాలి అనే నియను 
ఘేడైనా ఉందా? అది కూడా బ్రహ్మలోకం లోనే బోధించాలి అనే నిబంధన మాత్రం ఉందా? 

జ్ఞానం అనేది ప్రదేశానికి పరిమితం కాదు. కాలానికి పరిమితం కాదు. బోధించే వాడికి జ్ఞానం విషయంలో 
త డిండాలి. బోధను అందుకొనే వాడికి అంతఃకరణ శుద్ది ఉండాలి, అంతే, అర్హుడైన వానికి జ్ఞానం కలిగిన 





పున 
ba బోధిస్తే, జ్ఞానం ప్రాప్తిస్తుంది. జ్ఞానమే ప్రధానం కనుక, జ్ఞానమున్న వాడు ఎవడు బోధించినా జ్ఞానం 
లోకంలో బ్రహ్మదేవుడే బోధించాలి అనేది లేదు. మానవ లోకంలో (బ్రహ్మజ్ఞానం కలిగిన 


కలుగుతుంది. బ్రహ్మ 
శ్రోత్రియ బ్రహ్మనిష్టడైన గురువు బోధించినా సరిపోతుంది. 
కుండ ఎక్కడుందో మట్టి అక్కడే ఉంది. మట్టిపాత్ర లన్నిటిలో మట్టే ఉంది. కారణానికి దూరంగా 
కార్యం ఉండలేదు. సృష్టిలో పరమేశ్వరుడు సర్వకారణంగా శోభిస్తున్నాడు. సృష్టి కారణము తానే. సృష్టి కార్యమూ 
తానే. కార్యములు అనేక రూపాలలో కనపడినా, అనేక నామాలతో వినపడినా, ఆ నామ రూపాలలో అస్తి భాతి 
ప్రియంగా భాసించేది సర్వ కారణమైన పరమేశ్వరుడే. సృష్టి తానే. సృష్టికర్త కూడా తానే. 
ఇదే భగవద్విషయం. ఈశ్వర సంబంధమైన జ్ఞానం. ఈ విధమైన జ్ఞానం కలవారు పరమేశ్వరుని 
ఏకరూపునిగా, వేరు వేరు రూపాలు గల వానినిగా, విశ్వరూపునిగా (ఏకత్వేన పృథక్త్వేన, బహుధా విశ్వతో ముఖమ్‌) 
ఉపాసిస్తారు అంటూ ప్రస్తుత అధ్యాయం - పదహైదవ శ్లోకంలో భగవానుడే చెబుతాడు. 
కనుక, భగవంతుడు ఎక్కడో తెలిసేవాడు కాడు. ఎప్పుడో తెలిసేవాడు కాడు. ఇప్పుడు లేకుండా 
మరొకప్పుడు కలిగేవాడు కాడు. ఇక్కడ లేకుండా మరొక చోట తెలిసీవాడు కాడు. మనం ఉన్నచోటే తానున్నాడు. 
మనం ఉన్నప్పుడే తాను ఉన్నాడు. ఇక్కడే ఉన్నాడు. ఇప్పుడే ఉన్నాడు. ఉన్నచోట చూడకుండా, మరెక్కడో 
'వెదకడం చేత ఉన్నవాడే అయినా లేనట్లు ఉన్నాడు. గొప్ప రహస్యంగా మిగిలి పోతున్నాడు. గుహ్యమై, రాజగుహ్యమై 





ఉండి పోతున్నాడు. 
కలడు కల డనెడి వారిలో కలవు నీవు 


లేడు లేడనెడి వారిలో నిజము నీవు 
ఉండి లేనట్లు ఉంటివి ఉర్వినాథా! 
నీ అడుగుల కడ పడి ఉందు చిన్నికృష్ణా!- అని చిన్నికృష్ణ శతకంలో ఒక చేతి వెన్నముద్ద, 
రహస్యము ఏదైనా అది లేనిది కాదు. ఉన్నదే. ఉండి తెలియనిది ఏదైనా రహస్యమే. ప్రపంచంలో ఎన్నో 
రహస్యాలు ఉన్నాయి. ఏది రహస్యము? ఎవరికి రహస్యము? అని ప్రశ్నించుకుంటే, ఎవరికి ఏది తెలియదో 
అది వారికి రహస్యము అనే సమాధానం వస్తుంది. తెలిసిన వారికి రహస్యం బట్టబయలు, తెలిసిన వారు చెబితే 
తెలియని వారికి తెలుస్తుంది. తెలిసిన క్షణాన అంతవరకు ఎవరికి రహస్యంగా ఉండిందో వారికి కూడా రహస్యం 


బట్టబయలు అవుతుంది. 
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సంశయ బీజము 
स्मो ధారణా యోగః నగుణః ఉక్తః - ఎనిమిదవ అధ్యాయంలో సగుణ రూపమైన ధారణాయోగం 
చెప్పబడింది. తత్సదము ధ్యేయ విషయంగా నిరిష్ట మైంది. ధారణాయోగం చేత సుషుమ్నా నాడీ ద్వారము 
చ ౨, న సగుః ఐ సకుడు १ व 4 
ध er విడిచిన ० దేవయాన మార్గంలో పయనించి 'బ్రహ్మలోకాన్ని 
రుతాడు. అక్కడ బ్రహ్మదేవుని సన్నిధిలో ఉపదేశమును పొంది, కల్పాంతమున పరబ్రహ్మ ప్రాప్తిని పొందుతాడు. 
దీనినే (० అని తెలుసుకున్నాం. కల్పాంతమున (బ్రహ్మమును పాందడము అనే ఈ మోక్ష ప్రాప్తి అనావృత్తి 
రూప ఫలం. అంటే, తిరిగి జన్మకు రాని సుగతి. క్రమముక్తిని పొందిన బ్రహ్మోపాసకుడు తిరిగి జన్మించడు. 
44 36 వ న म = 
జనన మరణ వలయం నుండి విముక్తు డవుతాడు. ఇదే అనావృత్తి రూప ఫలం. ఈ విషయం ఎనిమిదవ 





అధ్యాయంలో స్పష్టంగా అర్థమైంది. 
. (क మాడిన సగుణ (బ్రహ్మోపాసన మోక్షమును ప్రసాదిస్తూ ఉంది. సగుణ బ్రహ్మోపాసన 
ఫలంగా బ్రహ్మలోకము ప్రాప్తిస్తూ ఉంది. అక్కడ (బ్రహ్మోపదేశము జరుగుతూ ఉంది కనుక, పునరావృత్తి 
ఉండదు. జన్మరాహిత్యం జరుగుతుంది. 
ఆత్మయే బ్రహ్మము అనే బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము కలుగుతూ ఉంది కనుక, ఆత్మకు జనన మరణాలు 
లేనందున, ఆత్మయే తాను అనే జ్ఞానము కలిగిన బ్రహ్మోపాసకునికి జనన మరణాలు ఉండే అవకాశం లేదు. 
ఇదే అనావృత్తి రూప ఫలం. బ్రహ్మాత్మజ్ఞానం వల్ల సిద్దించిన జనన మరణ రూప సంసార నివృత్తి ఫలం. 
ఇంతనరకు బాగుంది. ముక్తి అయితే వస్తుంది. కాకపోతే, అది మరణానంతరము (బ్రహ్మ లోకంలో 
ప్రాప్తిస్తుంది. అంటే, ఈ జన్మలో మోక్షం లేదు, రాదు అనే అర్థం కూడా ధ్వనిస్తూ ఉంది. ముక్తి అనేది 
మరణానంతరమే సాధ్యము అని భావించే ప్రమాదము కూడా ఉంది. కనుక ముక్తి అనేది బ్రహ్మలోకంలో 
సిద్దించే క్రమముక్తి రూపం లోనే సాధ్యమా? మరొక విధంగా ప్రాప్తించే అవకాశం లేదా? అనే సందేహం 
కలుగుతుంది. ఈ సంశయాన్ని నివృత్తి చేస్తూ అరంభ నువుతూ ఉంది తొమ్మిదన అధ్యాయము. 


భవద్రూపమే గాని భవిష్య ద్రూపం కాదు 
మరణించిన తరువాత (బ్రహ్మలోకంలో ~ కలిగే టట్లయితే, ప్రస్తుతం బ్రహ్మము లేకుండా 
మనం ఉన్నట్లే కదా! ఇది సాధ్యమేనా? భగవంతుడు లేకుండా మనం ఉండగలమా? ఉండలేము అనేదే కదా 
శవ సందేశం! 
పరమేశ్వరుడు భవిష్యత్తుకు సంబంధించిన వాడు అయితే, మనం వర్తమానంలో ఎలా ఉండగలం? 
మరణానంతరము (బ్రహ్మలోకంలో ఉపదేశము అందవచ్చు. అలాగని, బ్రహ్మజ్ఞానము బ్రహ్మలోకం లోనే 
లభ్యమా? బ్రహ్మము బ్రహ్మలోకానికే పరిమితుడా? అదే వాస్తన మైతే, బ్రహ్మము మానవలోకంలో లేనట్లే కదా! 
ఒక లోకంలో ఉండి మరొక లోకంలో లేనివాడు బ్రహ్మము ఎలా అవుతాడు? 
భగవంతుడు రేపటి వాడు అయితే, మనం నేడు ఎలా ఉన్నాం? భగవంతుడు అక్కడ ఉండేవాడు 
అయితే, నునం ఇక్కడ ఎలా ఉన్నాం? మనం ఉన్నాము అంటే, ఆయన ఉన్నాడు అని అర్థం. కాకపోతే, 
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జ్ఞానం కలవాడు బో 
జ్ఞానం కలగక పోయే అవ 
మేదైనా ఉందా? అది కూడా 
జ్ఞానం అనేది ప్రదే: 
స్పష్టత ఉండాలి, బోధను అః 
వాడు బోధిస్తే, 
కలుగుతుంది. బ్ర 
శ్రోత్రియ బ్రహ్మని 
కుండ ఎక్కడుందో 
కార్యం ఉండలేదు, సృష్టి 
తానే. కార్యములు అనేక 
ప్రియంగా భాసించేది సర్వ 
ఇదే భగవద్విషయం. 
ఏకరూపునిగా, వేరు వేరు రూపాలు 'గల వానినిగా, వ 
ఉపాసిస్తారు అంటూ ప్రస్తుత అధ్యాయం - పదహై 
కనుక, భగవంతుడు ఎక్కడో 
మరొకప్పుడు కలిగేవాడు కాడు. 
మనం ఉన్నప్పుడే తాను ఊఉ 










(ఏకత్వేన పృధక్త్వేన, బహుధా విశ్వతో ముఐమ్‌) 


ఉండి పోతున్నాడు. 
కలడు కల దనెడి వారిలో కలవు నీవు 
లేడు లేడనెడి వారిలో నిజము నీవు 
ఉండి లేనట్లు ఉంటీవి ఉర్వినాధా! 
నీ అడుగుల కడ పడి ఉందు చిన్నికృష్ణా! - 
రహస్యము ఏదైనా లది లేనిది 
రహస్యాలు ఉన్నాయి. ఏది ర 
అది వారికి రహస్యము అనే సమాధాన 
తెలియని వారికి తెలుస్తుంది. తెలిసిన క్ష 
బట్టబయలు అవుతుంది. 
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ఏదైనా, 9 విద్య అయినా, ఉండి తెలియ నపుడు రహస్య మవుతుంది. గుహ్య మవుతుంది. కాని 
ట్రవ్మావిద్య రహస్యాలలో రహస్యము. ఎందుకని? అది తెలుసుకొనే వానికి అన్యంగా, భిన్నంగా ఉండే రహస్యం 
కాదు. ఆ రహస్య మేదో అది తెలుసుకొనే వాడి స్వరూసమే. అదే విచిత్రం. ॥ 
(బ్రహ్మము రవాస్యము. బ్రహ్మమును తెలిపే బ్రహ్మవిద్య కూడా రహస్యమే. ఆత్మయే బ్రహ్మము. 
కనుక, ఆత్మే రహస్యము. ఆత్మవిద్య కూడా రహస్యమే. అందుచేతనే ఆత్మవిద్య అనేది విద్యలలో రాజు 
వంటిది. కనుకనే అది రాజవిద్య (విద్యానాం రాజా). అంతేకాదు. రహస్యాలలో కెల్ల రహస్యం, రహస్యాలలో 
కూడా రాజు లాంటిది (గువ్యానాం రాజా). ఇటు విద్యలలో వరిష్టమై ఉండటం చేత ఆత్మవిద్య రాజవిద్య 
అయింది. అలాగే రహస్యాలలో రహస్యం కావడం చేత రాజగుహ్య మైంది. ఇదే రాజవిద్యా రాజగుహ్య 
యోగము, స్వరూపం గానే ఉండి అర్థం గాకుండా ఉన్న దానిని అర్థమయ్యేలా చేసే యోగము. tas 
విధానము. ఉపాయము. ర 


అఆభఖ్యాయిక 
ఒక వడ్రాల వ్యాపారి విలువైన వజ్రాలను ఒక విదేశీయుడికి విక్రయించడానికి చెన్నై నుండి రైలులో 
ఢిల్లీ వెళ్తున్నట్లు ఒక గజదొంగ తెలుసు కున్నాడు. ఎలాగైనా ఆ వజ్రాలను కాజేయాలని నీశ్చయించుకొని, 
వర్తకుడు పయనించే బోగీ లోనే తనకు కూడా ఢిల్లీకి రిజర్వేషన్‌ చేయించు కున్నాడు. 
వజ్రాల వ్యాపారి రైలు ఎక్కి తన సీటులో తాను కూర్చున్నాడు. దొంగ కూడా వర్తకుని వేషాన్ని ధరించి, 
అదే పెట్టెలో ఎక్కాడు. అదృష్టవశాత్తు వజ్రాల వ్యాపారి ప్రక్కనే తనకు సీటు ఏర్పాటైంది. దొంగ ఎంతగానో 
సంతసించాడు. 
ప్రయాణంలో ఉభయులూ సంభాషించు కున్నారు. జాతీయ వ్యాపారాలే గాక, అంతర్జాతీయ వ్యాపార 
వ్యవహారాలు కూడా చర్చించు కున్నారు. తాను కూడా ప్రముఖ వ్యాపారి అని వజ్రాల వ్యాపారి విశ్వసించేటట్లు 
భాషిస్తూ ప్రవర్తించాడు గజదొంగ. 
సాయంత్రం ఐదు గంటలకు చెన్నై నుండి రైలు బయలు దేరింది. రాత్రి పది గంటల వరకు ఇరువురు 
ముచ్చటించుకొని పడుకున్నారు. వజ్రాల వ్యాపారి గుర్రు పెట్టి నిద్ర పోయాడు. రాత్రి రెండు గంటల సమయంలో, 
అందరూ నిద్ర పోతూ ఉండటం చూసి గజదొంగ కార్యోన్ముఖు డయ్యాడు. వజ్రాల వర్తకుని వద్ద ఉన్న చాల్తీ 
అన్నిటినీ వెదకి చూశాడు. వజ్రాలు ఎక్కడా కనిపించ లేదు. నిరాశతో ఆలోచిస్తూ పడుకున్నాడు. 
ఉదయాన్నే ఉభయులూ నిద్ర లేచారు. వజ్రాల వర్తకుడు వెళ్ళి స్నానం చేసి వచ్చాడు. ఆ తరువాత 
దొంగ వెళ్ళి స్నానం చేసి వచ్చే సరికి, తన వజ్రాలను లెక్క పెట్టుకొని, వాటిని ఒక గులాబీరంగు పట్టు వస్త్ర 
ఖండంలో మడత పెట్టి, తన సూట్‌కేసులో వ్యాపారి పెట్టుకుంటూ ఉండటం దొంగ చూశాడు. 
వజ్రాలు ఉన్నాయి. ఈ రాత్రికి ఎలాగైనా దోచేయాలి అనుకున్నాడు దొంగ. ఆ రోజంతా సాయంత్రం 
నరకు ఇద్దరూ ఆనందంగా ముచ్చటించుకుంటూ కాలక్షేపం చేశారు. రాత్రి అయింది. నిన్నటి లాగే అందరూ 
నిద్రించారు. వర్తకుడు గాఢనిద్ర లోకి జారుకో గానే, దొంగ లేచి వెదకడం ఆరంభించాడు. వర్తకునికి సంబంధించిన 
ప్రతి వస్తువును గాలించి మరీ చూశాడు. ఎక్కడా వజ్రాలు కనిపించ లేదు. 
తెల్లవారింది. స్నానాలు చేశారు. దొంగ ఒక స్టేషనులో దిగి ఫలహారశాల నుండి ఉభయులకూ అల్ఫాహారం 
పొట్లాలు తీసుకొని వచ్చాడు. ఆ సమయానికి వజ్రాలను లెక్కించి, సూట్‌కేసులో పెట్టుకుంటూ కనిపించాడు 
ठ 
వజ్రాల వర్తకుడు. 













రాత్రి అయింది, అంతా 
స్టేషన్‌ రాబోతూ ఉంది. ఇద్దరూ 
అతడి బంధువులు వచ్చారు, 
ఇక ప్లాట్‌ఫారమ్‌ మీద 
నిష్క్రమించ బోతారు. అప్పుడు 
అయ్యా! మీకు నిజం 
ప్రయాణం చేశాను. ఉదయం 
దాచేవారు? అని అడిగాడు, 
చూడు నాయనా! నీ అనుభవం సీ కెలా ७ 
కూడా నా అనుభవం అలాగే ఉంది. నువ్వెవరో उ; 
దాచినా, నువ్వు దోచేస్తానని నాకు తెలుసు. అందు 
నీ దిండు క్రింద పెట్టేవాణ్డి. ఉదయాన నువ్వు స్నా; 
లెక్కించుకొనే వాణ్ణి. వజ్రాల కోసం నువ్వు ఎక్కడైనా 
పరిస్థితుల లోను వెతకవు అని నాకు బాగా తెలు! 
మనం కూడా ఆ గజదొంగ లాగే నవ్వుల సాలవు తు; 
లభించ లేదు. ఎన్ని జన్మ లెత్తి అన్వేషించినా మనకూ ఆ 
అన్యమైన ప్రదేశాలలో వెదికిన దొంగకు నిరాశ ఎదురైనబే, మనల్ని 
ఆనందం ప్రాప్తించక పోగా, నిరాశా నిస్పృహలే ఎదురౌ తున్నా 
మిగిలి పోయినట్లు, మనకు ఆత్మ విషయం రహస్యమైంది. అది కూ! 
రహస్యమైంది. రాజగుహ్య మైంది. 


ధ్యేయ బ్రహ్మ - జేయ బ్రహ్మ 

పరోక్షం - అపరోక్షం 
బ్రహ్మోపాసకులు, వారి ఉపాసనా విధ్ధానాలు, తద్వారా 

అధ్యాయములో విస్పష్టే మయ్యాయి. అక్కడ సాధన ధ్యానం కావడం 

బ్రహ్మమే కనుక అది ధ్యేయబ్రహ్మ విషయం. 

యనం చేయబోతున్న తొమ్మిదవ అధాక్ట 

సాధన జ్ఞానం కావడం చేత సాధ్య 







० 
ప్రస్తుతం మనం అధ్య హమీ 
జ్ఞేయ బ్రహ్మ విషయం. ఇక్కడ 
ॐ ए 
ఇది జేయ బ్రహ్మ విషయం. ఆని తెలుస్తుంది. బ్రహ్మానుభూతి మరణానంతరము 
ధ్యేయబ్రహ్మ విషయంలో బ్రహ్మము i 


బ్రహ్మలోకంలో కలుగుతుంది అని కూడా అ 
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షయాన్ని ప్రవచించిన 
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ఎనిమిదవ అధ్యాయము సాధకుడు ఎలా మరణించాః లో మరణించిన తరువాత బ్రహ్మానుభూః 
పాందాలో తెలుపుతుంది. ఇదే ७२०२०२३, # మరలంరిన తరవాత కి నాసక్లూతిన్‌ పకా 
క్లేయబ్రహ్మ విషయంలో (బ్రహ్మము ఉంది క ముగా తెః 
न | => ఉంది అని కాకుండా తానే బ్రహ్మముగా తెలియడం జరుగుతు. 
రణానంతరము కాకుండా, ఇక్కడే, ఇప్పుడే బ్రహ్మానుభూతి కలుగుతుంది. కనుక, a 
ప్రవచించిన తొమ్మిదవ అధ్యాయం ఎలా మరణించాలి అని కాకుండా, ఎలా జీవించాలో स £ 
బీవించి ఉన్నప్పుడే ముక్తిని ఎలా పాందాలో ఎరుక పరుస్తుంది. ఇదే జీవన్ముక్తి. wes 
అస్తి బ్రహ్మతి చేద్వేద పరోక్షం జ్ఞాన మేవ తత్‌ 
అమ్మి బ్రవ్మతి ठु అవరోక్షం తదుచ్యతో॥ 
హ్మోపాస బ్రహ్మము ఉ 
4 (బ్రహ్మోపాసకులు బ్రహ్మము ఉంది (అస్త్ర) అనే జ్ఞానం తోనే ఉంటారు. కాకపోతే, వారి 
व క్షంగా ఉంటుంది. బ్రహ్మము వారి కన్నా వేరుగా ఉన్నట్లు భావిస్తారు. ఇదే పరోక్ష జ్ఞానము. ఇక్కడ 
అజ్ఞా we కావడం లేదు కనుక, ఇది సాక్షాత్తు మోక్ష సాధనం కాదు. అందుచేతనే పరోక్ష మైంది. 
oe కాని, క్లేయబ్రహ్మ విషయానికి సంబంధించిన జ్ఞానులు మాత్రం బ్రహ్మమును తమ స్వరూపం గానే 
SEE ఆమ్మ ఉంది (అస్త్ర) అని కాకుండా, బ్రహ్మమై ఉన్నాను (అన్మి) అనే జ్ఞానంతో 
ంటారు. వీరి sss అపరోక్షంగా ఉంటుంది. వీరు బ్రహ్మము తమ కన్నా అన్యం కాదనే నిశ్చయజ్ఞానంతో 
ఉంటారు. ఇదే అపరోక్ష జ్ఞానము. ఇదే విజ్ఞానము (విలేషేణ జ్ఞాయతోఇతి విజ్ఞాని). విజ్ఞాన సహితమైన జ్ఞానము. 
ధ్యేయబ్రహ్మ విలక్షణమైన జ్ఞేయ బ్రహ్మ స్వరూపము. విజ్ఞాన సహితమైన ఈ జ్ఞానము (జ్ఞానం విజ్ఞాన సహితం) 
విద్య లన్నిటిలో శ్రేష్ట మైనది. కనుకనే ఇది రాజవిద్య. అలాగే రాజగుహ్యం. 
విద్యారహస్యం - రహస్యమైన విద్య 
(బ్రహ్మమునకు సంబంధించిన విద్య బ్రహ్మవిద్య. అందుచేత ఇది విద్యలలో ఢ్రేష్టమై రాజవిద్య అయింది. 
ఉపనిషత్తులలో నిక్షిప్తమై ఉన్న బ్రహ్మవిద్య సర్వులూ అధ్యయనం చేసి అర్ధం చేసుకొనేది కాదు. అది చాలా 
రహస్య మైంది. గుహ్యమైంది. బ్రహ్మవిద్య ఎప్పుడైతే గుహ్యమైందో, అది బ్రహ్మకు సంబంధించిన విద్య 
కావడం చేత (బ్రహ్మము కూడా గుహ్యు డయ్యాడు. రహస్యంగా మిగిలి పోయాడు. 
రవహాస్యోవనివత్‌ వేద్యత్వాత్‌ గుపోయాం వ్యాదయాకాళేనిపాత ఇతి వా గుహ్యః- హృదయాకాశం' లో దాగి 
ఉండి, రహస్యమైన ఉపనిషత్తుల ద్వారా తెలియబడే వాడు కావడం చేత బ్రహ్మము కూడా గుహ్యము. రహస్యము. 
అతడే నీవు అనేదే అసలు రహస్యము. అదే గుహ్యము. ఇది మామూలు రహస్యం కాదు. రహస్యాలలో రహస్యము. 
అంతేకాదు. ఉపనిష ద్విద్యను గ్రహించిన వారికి కూడా ఇది రహస్యం గానే మిగిలిపోతూ ఉంది. గుప్తం 
గానే ఉండి పోతూ ఉంది. వాజ్ఞననయో: అగోబరత్వాత్‌ గువ్తః- మనోవాక్కులకు అందక గుప్త మవుతూ ఉంది. 
ప్రమాణ గోచరమే గాని ఇంద్రియ గోచరం కాకుండా ఉంది. స్పష్టంగా అర్థం కాకపోతే మాత్రం అది రహస్యం 
గానే మిగిలి పోతుంది. అందుచేతనే గుహ్యమైన బ్రహ్మవిద్య రాజగుహ్యా మైంది. 
రాజగుహ్య మైన (బ్రహ్మవిద్య రాజవిద్య కావడం చేత దానిని పాందే మార్గము కూడా రాజమార్గమే అయి 
ఉంది. అదే జ్ఞానమార్గము. విజ్ఞాన సహితమైన జ్ఞానమార్గము. అన్య మార్గాల వలె సందులు గొందులలో ప్రయాణం 
కాకుండా, సాక్షాత్‌ उणु సాధనమైన జ్ఞానమార్గము రాజమార్గమై ఉంది. చక్కని రాజమార్గమై ఉంది. ఈ 
చక్కని రాజమార్గాన్ని రసరమ్యంగా కీర్తించారు త్యాగరాజస్వామి. 


~ 72 =-= 








9 ॐ గంగా సాగర పాన 


గంగా సౌగర మంటే, గంగ సా; 
మత్తులో ముంచే నాటు సారా అని ఆ 


పారాను గంగాసాగర మని, కోడిగ్ర 
వ్యవహారాన్ని కొనసాగించే వారు. 
లేకుండానే చెంపలు వాయించారు. 
పయనించడానికి సూటియైన చక్కని రాజమాః 
పరమేశ్వరుని పొంది తరించడానికి రాజగుహ్య మైన 
రాజగుహ్యా యోగము లోని కేండ్ర విషయము. ఇది గ 
తొమ్మిది - అక్షయ నిధి 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము గీతలో లొ' 
జ్ఞానం విషయంలో సాంఖ్యము ఎలాంటిదో గణిత 
బ్రహ్మవిద్య ఎలా రహస్యమో, గణితంలో లొమ్మిది 
ఈ తొమ్మిది అనే అంకె కూడా సదా పూర్ణమై భాసిస్తూ 


(1) అద్వయం 
(బ్రహ్మము అద్వయము. ९७७०८३२०. 
భంగం వాటిల్లదు. అనేక రూపాలుగా రూపాంతరం 
తొమ్మిది అంకె కూడా అలాగే అద్వయః 
మార్పు లేని బ్రహ్మపదార్థం లాగా తొమ్మిది చలించకుండా 
నాలుగు కలిసి తిరిగి తొమ్మిది అవుతుంది. वहः ws ¢ 
అవుతుంది. ఇలా ఎంతైనా పెంచుకుం ండి, తొమ్మిది మా అ 
గదితో పెంచితే? ~ 
స్వామీజీ! నాలుగు వందల २०७ 


bass 


























కక గర. 


రెండు వందల నలభై ఎనిమిది అవుతుంది. మళ్ళీ ఆ నాలుగు అంకెలను కూడండి. తొమ్మిది ఒక్కటే అక్ష 
మిగులుతుంది. 





చేత వ్యాప్తమై ప్రకాశిస్తూ ఉందో, తిరిగి దాని యందే లయిస్తూ ఉంది అనే ఏ అద్వయ 2७2 ५ 


యేన ప్రకాశతే విశ్వం యత్రైవ ప్రవిలీయతే 
भ దేని చేత ప్రకాశిస్తూ ఉందో, తిరిగి దాని యందే లయిస్తూ ఉంది. అదే బ్రహ్మము అని 
పంచబ్రహ్మోపనిషత్‌. 
(2) ఆధారం 


విశ్వమైనా - వ్యక్తి అయినా, ఏది ఉన్నా - ఎవరు ఉన్నా, ఆధారము (బ్రహ్మమే. పరమేశ్వరుడే. పరమేశ్వరుడు 
అనుకూలంగా ఉన్నంత వరకే మన మనుగడ ఉంటుంది. ఆధారంతో విభేదించి నపుడు దేనికీ అస్తిత్వం 
ఉండదు. కేవలం ఆధారమే అస్తిత్వముతో భాసిస్తుంది. 
మనం ఉన్నాం. అలా ఉండటానికి పరమేశ్వరుడే ఆధారము. విశ్వము ఉంది. విశ్వాధారంగా భగవానుడు 
ఉన్నాడు. రేపు వ్యక్తులు, విశ్వము లేకపోయినా భగవానుడు దివ్యంగా శోభిస్తూ ఉంటాడు. సంఖ్యాపరంగా చూస్తే 
ఈ విధమైన అస్తిత్వము తొమ్మిది అంకెలో కూడా కనిపిస్తుంది. 
ఐదు అంకెతో తొమ్మిది కలిస్తే, ఐదు శోభిస్తుందే గాని క్షోభించదు. జీవిస్తుందే గాని నశించదు. ఎలా 
గంటారా? ఐదు తొమ్మిదితో కలిస్తే పద్నాలుగు అవుతుంది. నాలుగు ఒకటి కలిసి ఐదుగా ఉంటుంది. ఇలా 
తొమ్మిదితో ఏ అంకె కలిసినా, పరమేశ్వరుని వల్ల విశ్వం శోభించినట్లు, ఆ అంకె మనుగడను సాగిస్తుంది. మీరు 
ఏ అంకెను కలిపినా ఇలాగే ఉంటుంది. ఏడు తొమ్మిదితో కలిస్తే పదహారు అవుతుంది. ఆరు ఒకటి కలిసి 
మళ్ళీ ఏడు గానే ఉంటుంది. 
అలా కాకుండా విభేదిస్తే, లేదా ప్రతికూలిస్తే, పరమేశ్వరునికి దూరమైనది ఏదైనా మనుగడను 
కోల్ఫోయినట్లు, ఆ తరువాత పరమేశ్వరుడే మిగిలినట్లు, తొమ్మిది కూడా తనతో విభేదించిన అంకెను తనలో 
కలుపుకొని అంకెకు అస్తిత్వాన్ని పోగొట్టి, అస్తి రూపంలో తానే భాసిస్తుంది. 
తొమ్మిదితో కలిసి నపుడు కలిసిన అంకె శోభించింది. తొమ్మిదితో ఐదు కలిస్తే, ఐదే మిగిలి ఉండటం 
మనం చూశాము. ఇప్పుడు విభేదించి చూడండి. అంటే తొమ్మిదిని ఐదుతో పెంచండి. నలభై ఐదు వస్తుంది. 
నాలుగు ఐదు కలిస్తే తొమ్మిది అవుతుంది. ఐదు అదృశ్య మవుతుంది. తొమ్మిదితో ఏ అంకె విభేదించినా ఇదే 
గతి, తొమ్మిదిని ఏడుతో పెంచితే అరవై మూడు అవుతుంది. ఆరు మూడు కలిస్తే తొమ్మిది అవుతుందే గాని 
ఏడు కాదు.ఈ విధంగా తొమ్మిది అనే అంకె బ్రహ్మపదార్థం లాగా అస్తిత్వ ఆధారాలతో రహస్యంగా శోభిస్తూ 
ఉంటుంది. 
యస్మిన్‌ లయం యాతి ఫురత్రయం చ॥ 
సమస్తమునకు ఆధారము, ఆనంద స్వరూపము, అఖండ జ్ఞానరూపము అయిన పరబ్రహ్మ 


० న ందు 









పురత్రయము ల 
వైభవము. భగవద్గీత లొ 


ఏకమైనా, అవన్నీ ఒక్క దైః 
ఒక్కటే బ్రహ్మములా 
ఒకటి నుండి తొమ్మిది వ 
అయిదు కలిసి మళ్ళీ తొమ్మిది 
లోని అఖండ ప్రాభవము. 
పంచరూప పరిత్యాగాత్‌ అస్వరూప ప్రహాణత; , 
అధిష్టానం వరం తత్త్వం ఏకం స బ్ఞిష్యతే మహత్‌ 
పాంచభౌతిక మైన జగత్తు దూరమై నపుడు, 
అద్వయము, సద్రూపము, మహత్తరము 
బహ్వృచోపనిషత్తు. అలాగే ఒకటి నుండి తొమి 
తొమ్మిది ఒక్కటే బ్రహ్మము లాగా శేషించి 
మధ్య లోనే మహిమ 
రాజగుహ్య మైన రాజవిద్యను 
నిలిచి మరొక విధంగా తన మహిమను 












ఉపనిషత్సార మైన గీతామృతాన్ని వితరణ 
నిలబడి ఉన్నాడు. గీతను శ్రవ్రణం చేసిన అ 
మైన పరమేశ్వరుడు హృదయ పుండరీకం ను 
మైన రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగమైన తొమ్మిదవ 
చాటుకుంది. గీత మధ్యలో ఉండటమే గాక, త 
పోయింది. కనుక మనం కూడా బంధాల నుం 
వందనం అంటూ ముందుకు సాగుదాము. 

విశిష్టము, వరిష్టము అయిన రా 
ఇక అధ్యాయం లోకి ప్రవేశించి అధ్యయనం చెడ్డా 





8 భగవానువాచ : oa 
ఇదం తు తే గుహ్యతమం ప్రవక్షా మనవ ^ ५ ॥ 
द లా 9_ శుభాల ॥ 
జ్ఞానం విజ్ఞాన సహితం యజ్ఞాత్వా మోక్ష १3 


५ 


—— उ భగవద్గీత a 


ఇదం-తు-తోగువ్యాతమం-ప్రవక్ష్యామి-అనసూయవే 
bs es నసపాతం-యత్‌-జ్ఞాత్వా-మోక్ష్యనే-అశుభాత్‌ 
= దేనిని 
ఇదం = ఈ 
త్వా 9 
Soy = oa sre 
మోక్ష్యసే = విడి పడతావో र i - ^ 
గుహ్యతమం = అతి రహస్యమైన ప్రవక్ష్యామి = oes 
విజ్ఞానసహితం = అనుభవ జ్ఞానముతో కూడుకున్న ” ba 
శ్రీ భగవానుడు చెబుతున్నాడు : 


అర్జునా! నువ్వు అసూయ లేని వాడివి. అందుకనే, అతి రహస్యము, అనుభవ సహితము అయిన జ్ఞానాన్ని నీకు 
చెబుతున్నా! ఇది అర్థమైతే, సంసార బంధము నుండి బయట పడతావు. క్ఞానాగ్ను 
వ్యాఖ్య 
విషయ ప్రస్తావన 
ఇదం అంటూ భగవంతుడు తొమ్మిదవ అధ్యాయాన్ని ప్రారంభించాడు. ఇదం అంటే 'ఇది' అని అర్హము. 
“ఇది' అనే పదాన్ని ఎప్పుడు ఉపయోగించినా, ఎక్కడ ఉపయోగించినా, ఎవరు ఉపయోగించినా అది సామీప్యాన్ని 
సూచిస్తుంది. ఏది దగ్గరగా ఉందో, కళ్ళ ముందు ప్రత్యక్షంగా ఉందో దానిని 'ఇది' అని ప్రస్తావిస్తాము. 
ప్రస్తుతం ఏ విషయాన్నైతే భగవంతుడు ప్రవచిస్తున్నాడో దానిని ఇదం అని ఆరంభించాడు. ఇది విషయ 
' ప్రస్తానన. ప్రవచించబోయే 'వేషయం (బ్రహ్మజ్ఞానం కనుక, ఇక్కడ ఇదం అంటే బ్రహ్మజ్ఞానము అని అర్థము 
(ఇదం బ్రవ్మాజ్ఞానం). 
మరి, ఎదురుగా ఉండే దానిని ఇదం అనేటప్పుడు, (६१ విషయం ఎదురుగా, ప్రత్యక్షంగా తెలిసేది 
కాదు కదా! అలాంటప్పుడు ఇదం అనేది విషయ ప్రస్తావనకు సముచిత మేనా? అనే సందేహము కలుగుతుంది. 
నిజమే. బ్రహ్మజ్ఞానం కళ్ళ ముందు లేదు. ఇంద్రియ ప్రత్యక్షం కాదు. కాని, ముందుగానే అధ్యాయ 
పీఠికలో మనం చూచినట్లు, సప్తమాధ్యాయంలో ఆగిన విషయాన్ని గీతాచార్యుడు ఇక్కడ తిరిగి అందుకొని 
ప్రవచిస్తున్నాడు. కనుక ఏ బ్రహ్మజ్ఞానమును ఇదం అంటూ ప్రారంభించాడో, అది కళ్ళ ముందు లేకపోయినా, 
నక్త మనస్సులో ప్రత్యక్షంగా ఉంది. కంటికి కనిపించే దాని కన్నా మనస్సుకు తెలిసేది వ్యక్తికి మరీ సమీపంలో 
ఉన్నది అవుతుంది కాబట్టి, (బ్రహ్మజ్ఞానమును ఇదం అంటూ ప్రస్తావించడం జరిగింది. 
ప్రస్తుత అధ్యాయము నునం అర్థం చేసుకున్నట్లు ఏడవ అధ్యాయానికి కొనసాగింపు కావచ్చు. కాన్ని 
భగనంతుడు బ్రహ్మజ్ఞానమునకు సంబంధించిన విషయాన్ని అంతకు పూర్వం అధ్యాయాలలో కూడా ఎంతగానో 
విస్తరించి వివరించి ఉన్నాడు. అదంతా వక్త మనస్సులో ఉంది. అంతేకాదు, మున్ముందు ఏది ప్రవచించ 
బోతున్నాడో అది కూడా మనస్సులో ప్రత్యక్షంగా ఉంది. ఇంతవరకు చెప్పినది, ఇక మీదట చెప్పబోయేది 
అంతా గీతాచార్యుని మనస్సులో ప్రత్యక్షంగా ఉన్నందున, దానిని, అంటే బ్రహ్మజ్ఞానమును ఇదం అని 
ప్రస్తానించడం జరిగింది (ఇదం, బ్రహ్మజ్ఞానం, వక్ష్యమాణమ్‌ ఉక్తం చ कन्दु అధ్యాయము తత్‌ బుద్దా ००6 
र 'ఇదమ్‌'ఇతి ఆహా). కనుక, (బ్రహ్మజ్ఞానము అనేది ఎక డో పరోక్షంగా లేదు, ఇదం - ప్రత్యక్షం గానే ఉంది 
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स= 
బ్రహ్మము కూడా పరోక్షం కాడు ४ 
అపరోక్షము అని తేలిందో, బ్రహ, 
కాలంలో ప్రాప్తించేది ००००७८५ 
విషయం. బ్రహ్మలోకంలో ८ 
బ్రహ్మజ్ఞానోపదేశం వల్ల క్ర 
మాత్రం కానే కాదు. కనుక, బ్ర; 
బడిందో, అది సద్యః ఫలమే 
విశేషాన్ని నిర్జారించడం కొరకు తు 
స్పష్టం చేయడం జరిగింది. 
విశేష నిర్ణారణ 
తు శబ్దము విశేష వాచకము. 
విలక్షణమో స్పష్టం చేయడం 
జ్ఞేయ బ్రహ్మకు మధ్య అంతరాన్ని అర్థమయ్యే లాగా చేయడం 
అంతరాళమును నిర్జారించడం కోసం తు 
శ్రుతి సృతి పురాణాలను ఆధారం చేసుకొని 
మరొకటి కాదు అనే విశేషాన్ని వ్యక్తం చేస్తున్న విషయాన్ని నిర్దారణ 
వాసుదేవః సర్వమితి - ఈ సమస్తమూ వా! 
సర్వం ఖలు ఇదం బ్రహ్మ - ఈ సమస్తమూ బ్రహ్మే 
€ 
కనుక, ఇదం అని చెప్పబడుతున్న బ్రహ్మజ్ఞానము ఏదో 
మరి ఆత్మ ఎవరు? అయమాత్మా బ్రహ్మ- ७३ ఆత 
మైనపుడు ఆత్మ ఏమిటి? ఆత్మ కూడా వాసుదేవ పరబ్ర 
९ వేదం సర్వమితి (ఆత్మ ఏవ 'ఇదం' సర్వం ఇతి). ఈ సమస్తః 
అంతా అపరోక్షమే. ఇదం - ఈ (బ్రహ్మజ్ఞానము, అయం - ఈ < 
ప్రస్తావన. తు శబ్ద నిర్జారణ, 
ఉంది - తెలియవలసి ఉంది 
(బ్రహ్మము పరోక్షం కొదు, ७४6१० అని అర్థమైంది. ఈః 
కనుక ఆత్మ కూడా అపరోక్షమే. నువ్వు ఉన్నావు. ఆత్మ ఉంది, నువ్వే 
కాదు. అలాగని, పరోక్షమూ కాదు. ప్రత్యక్షము, పరోక్షము రెండూ కానిది ౪ <> 
కాకపోతే తెలియకుండా ఉంది. తెలియనల డు 
తెలిసిన వాడు ఇస్తేనే తెలియని వానికి అందుతుంది. 
మైంది. 
మోక్షం జ్ఞానరూపంలో ఉంది. 
శాస్త్రం మోక్షాన్ని ఇస్తుందా? అలాగని శాస్త్రం ఎప్పుడూ చెప్ప 8 
కం. ८८००९ 
గాని బద్దుడివి కావు. నీవు ఆత్మవు. ఆత్మ నిత్యముక్తం. అలాం' 
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= శాస్త్రంలో ఉంది. శాస్త్రం జ్ఞాని చెబితే 


చేదు. వందుకని 


- వైతన్య భగవద్గీత 
బద్దుడు కాని వాడు ముక్తుడు ఎలా అవుతాడు? ముక్తి అనేది ముక్తుడు కాని వానికి క్రొత్తగా ప్రాప్తించేది అయితే, 
అట్టి ముక్తి లేకుండా వచ్చింది అని అర్థము. ఇప్పుడు లేకుండా వచ్చింది రేపు లేకుండా పోదా? కాలంతో 
కలిగింది కాలంలో నశించదా? నశించేది మోక్ష మెలా అవుతుంది? 
మోక్షము కూడదా క్షరమైతే 
దానిని పొంది ఫల మేమి? 
లక్షరమై అది స్థిరమైతే 
పొందే యత్నం ఎందుకని? 
పోయేది లేదు - వచ్చేది కాదు 
ఉన్నది ఉన్నట్లు తెలియాలి 
రామ రామ జయ రాజారామ్‌ 
రామ రామ జయ నీతారామ్‌ 
అని రామజోగి చిట్కా. 
శాస్త్రం ఉన్నది ఆత్మ యొక్క అస్తిత్వాన్ని నిరూపించడానికి కాదు. నీవే ఆత్మ అనే జ్ఞానాన్ని ఇవ్వడానికి. 
నువ్వు ఉన్నావా, లేదా? ఉన్నావు. నువ్వు ఉన్నావు అంటే, నీవే ఆత్మ కనుక ఆత్మ ఉంది. మరి లేనిది ఏమిటి? 
లేనిది ఆత్మ కాదు. నేనే ఆత్మ అనే జ్ఞానం. జ్ఞానం లేదు కనుక జ్ఞానాన్ని పొందాలి. శాస్త్రం జ్ఞానాన్ని ఇస్తుంది. 
ఆత్మజ్ఞానాన్గి ప్రసాదిస్తుంది. అంతేగాని, ఆత్మను కాదు. ఆత్మ సిద్దంగా ఉంది. స్వతఃసిద్ధంగా ఉంది. అది 
వే, 


ఆత్మ నేనే అయినపుడు, నేను ఆత్మ అని నాకు ఎందుకు తెలియడం లేదు? నీవు కాని దానిని నీవు అని 
భావించడం చేత, నీవు ఏమిటో నీకు అర్థం కావడం లేదు. ఉన్న త్రాడులో లేని పామును చూచిన వానికి లేని 
సర్భమే ఉన్నట్లు గోచరిస్తుంది గాని, ఉన్న రజ్ఞువు తెలిసి రాదు. ఉన్నది సర్పమే అని నిర్ణయించింది తానే కనుక, 
అది సర్పము కాదు - త్రాడే అనే జ్ఞానాన్ని తనకు తానుగా పొందే అవకాశం లేదు. సహజంగా తనకు తానుగా 
తెలుసుకోలేని దానిని మరొకరు చెప్పినపుడే తెలుసుకోగలడు. అలా చెప్పేవాడు జ్ఞాని, చెప్పబడేది జ్ఞానం. 
చెప్పేవాడు గురువు. చెప్పబడేది శాస్త్రం. ఇక్కడే శాస్త్రం ప్రమాణమై శోభిస్తోంది. ప్రమాణాపేక్ష లేని వారికి జ్ఞానం 
ప్రాప్తించదు. 
యత్తు స్వతః అప్రాప్తం తత్‌ శాస్త్రేణ బోధితవ్యం 
నీకు నీవుగా అర్థం చేసుకోలేని దానిని శాస్త్రం ద్వారానే అర్థం చేసుకోవాలి అని ఆచార్యులు 
ఐతరేయోపనిషత్‌ భాష్యంలో చెబుతారు. 
ఏదైతే ఉండి కూడా అర్థం కాకుండా ఉందో, దానిని గూర్చే భగవంతుడు ఇక్కడ బోధిస్తున్నాడు. क 
అర్థం కాకుండా ఉండటం చేత అది గుహ్యమైంది. రహస్యమైంది. మామూలు రహస్యం కాదు. రహస్యాల 
రహస్య మైంది. గుహ్యతమ మైంది. 
గుహ్యాతమం = 
గుహ్యం అంటే రహస్యము. తెలియనిది ఏదైనా రహస్యమే. గుహ్యమే. తరతమ భేదాన్ని బట్టి అతి 
రహస్యము గుహ్యతరము. కాని, రహస్యాలలో రహస్యమైన ఆత్మజ్ఞానము గుహ్యతమము (గుహ్యాతమం 
గోవ్యతముం), 
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म అమూల్య మైనదో అంచనా చ్చే చపల 
రహస్యంగా దాచుకో వలసిన రత్న द స... 
వస్తువుల్ని ఎవరైనా, విలువ తెలిసిన వారిక ఇప్పుడ 
కానడం చేత, దానిని విలువ తెలిసిన ७८० 
अनक - 
అతి రహస్యమైన ఈ (బ్రహ్మజ్ఞానమును (ఇదం తు చెబుతున్నా 
భగవంతుడు. వక్ష్యామి అంటే సరిపోతుంది. దానికి ప్ర అనే ఉహ్వరను చప ఆజ. అంటున్నారు. 
¢ సర్గను చేర్చి क అనడం వట ప 
ఉండే ప్రభావము ద్యోతక నమవుతూ ఉంది. నిస్సందేహంగా, eg అనడం పల్ల 
అర్థము. ఎవరికి చెప్పబడుతూ ఉంది? (తో ప్రవక్ష్యామి छद 
భగవంతుడు. ఈ ఒక్క మాట అర్జునుని అర్హతకు అద్దం పడుతూ ఉం శెక్షణ మోగే 
నాబో = ध . శిక్షణ యోగుల 
గురువై బోధిస్తాడు. అర్జునుడు అర్హుడు కనుకనే పరమేశ్వరుడు బోధిస్తున్నాడు. २ 
అందుకోవడానికి అర్జునుడు అధికారి కావడం చేతనే గుహ్యతము మైన గీరాజ్ఞానాన్సి అప్‌ 
Hat తమ మైన గీతాజ్ఞానాన్ని అనంతుడు 
అనుగ్రహిస్తున్నాడు. 


స్తారు, బ్రహ 


ఏమిటి అర్జునుని అర్హత? ప్రత్యేకంగా పార్టునిలో కనిపిస్తున్న అధికారి లక్షణం ఏమిటి? అసూయ 
లేకపోవడమే. అర్జునుడు అనసూయువు కానడమే, ఈ విషయాన్ని భగవంతుడే స్వయంగా చెబుతున్నాడు. 
అర్జునా! నీవు అనసూయువు, అనగా అసూయ లేని వాడవు కనుక నీకు విస్పష్టంగా చెబుతున్నాను అంటున్నాడు 
(తే ప్రవక్ష్యామి కథయిష్యామి! అనసూయ వే అసూయా రహితాయ్స. - 
అసూయా రహితుడు 

ఎంతగా వింటూ వున్నా అర్థం గాకుండా మిగిలి పోతున్న గుహ్యతను మైన విషయాన్ని అరం చేసుకోవాలి 
అంటే, శ్రవణం చేసే ముముక్షువు అధికారియై ఉండాలి. చిత్తశుద్ధి కలవాడై ఉండాలి, శిక్షణ యోగ్యుడై ఉండాలి. 
అసూయ లేనివాడే అధికారి అంటున్నాడు భగవంతుడు. 

గుణేష్టపి పరేషు దోషారోపః అసూయా - మంచి గుణములు కలిగియున్న వారిలో చెడు గుణములను 
ఆరోపించుటయే అసూయ. అట్టి అసూయ ఎవరిలో అగుపించదో వాడు అనసూయువు. అసూయా రహితుడైన 
గుణవంతుడు, బ్రహ్మజ్ఞానమును పొందుటకు అర్షుడు. 

పరుల గుణముల యందు దోష దర్శనము చేయుట అసూయ అని స్థూలంగా చెప్పుకున్నా, వాస్తవానికి 
మద, మాత్సర్యాలకు అసూయను 


సూయ అనేది అరిషడ్నరాలకు ఉపలక్షణము. కామ, క్రోధ, లోభ, మోహ, 
ठ र ४ విడిపడిన వాడు అనసూయువు. 


ఉపలక్షణంగా చెప్పడం జరిగింది. ఈ అరిషడ్వర్గాల దుర్గుణాల నుండి 
బ్రహ్మజ్ఞాన సముపార్దనకు యోగ్యత కలవాడు. 


దా గర 


-- వైతన్య భగవద్గీత nee 


अ म सत వ్వవి దాంబికత్వాచి దోషారోవః అనూయే త్యుచ్యతో - పేదలకు, సాధువులకు 
సుం సంస్థలకు, లేదా ఆశ్రమాలకు ధన సహాయం చేసే ఉదారు లైన పుణ్యాత్ములను చూచి ఓర్వత్రే 
వారేదో పేరు ప్రభ్యాతుల కోసం ఫోటోలను ము ద్రించుకొని, దంభమును ప్రదర్శించుట కోసం न 
బహిరంగంగా చేస్తూ ఉంటారని దాతలకు దోషాలను అంటగట్టడం కూడా అసూయ 3०65 వస్తుంది. भ 
అసూయాపరులకు జడిసి ఉదారులు సైతం భీతి చెంది గుప్త దానాలు చేస్తూ ఉంటారు. "= 
మరి, ఈ విధమైన అసూయ జ్ఞాన సముపార్హనకు ఎలా ప్రతిబంధకము? అనే సందేహము రావచ్చు. 
శంతకు మించిన ప్రతిబంధకము మరొకటి ఉంటుందా? ఉన్న గుణాలలో లేని దోషాలను వీక్షించే మనస్సే 
కదా రజ్ఞువులో సర్ప దర్శనం చేసినట్లు, ఆత్మను అనాత్మగా, అనాత్మను ఆత్మగా దర్శించేది! అనాత్మ యందు 
ఆత్మదర్శనం చేయడమే బంధము. అదే అజ్ఞానము (అనాత్మని అహ మితి మతిః బంధః అజ్ఞానాత్‌ ప్రాప్త). 
అజ్ఞాన జనితమై, బంధానికి కారణమైన అధ్యాసకు ప్రతిరూపమైన అసూయ జ్ఞానానికి ప్రతిబంధకం కాదా? 
కనుక గురువు జ్ఞానమును అనుగ్రహించినా అసూయాపరుడు అందుకోలేడు. అందుకున్నా నిలుపుకోలేడు. 
అసూయ లేనివాడు కనుక అర్జునుడు జ్ఞాన సముపార్టనకు అర్హు డయ్యాడు. కనుకనే అసూయా రహితుడైన 
అర్జునునకు విజ్ఞాన సహితమైన జ్ఞానాన్ని పరమేశ్వరుడు బోధిస్తున్నాడు. పార్టుడు ఎంతటి పుణ్యాత్యుడో! సాక్షాత్తు 
భగవంతుని నుండే అసూయా రహితుడు అనే యోగ్యతా పత్రాన్ని అందుకున్నాడు. అంతేకాదు, అర్జునుని 
నిర్మల హృదయాన్ని చూచి తృప్తి చెందిన భగవంతుడు అర్జునుని ప్రశ్నకు కూడా ఎదురు చూడకుండా తనకు 
తానుగా అధ్యాయాన్ని ప్రారంభించి ప్రవచిస్తున్నాడు. 
కేవలం అర్జునుని సంస్కార వైభవాన్ని చూచి సంతసించడం కాకుండా, ముముక్షువుల మైన మనం 
స్వయంగా అసూయా రహితులమై ఉన్నామో, లేదో ఎవరికి వారుగా పరీక్షించి చూసుకోవాలి. అసూయ అనేది 
మనస్సును చెద లాగా తొలిచేస్తుంది. మనస్సులో అసూయ ప్రవేశించకుండా అనుక్షణం జాగ్రత్త పడుతూ 
ఉండాలి. అసూయా రహితుడు కావడం చేత అర్జునునికి విజ్ఞాన సహితమైన జ్ఞానాన్ని ఉపదేశిస్తున్నాడు 
అచ్యుతుడు. 
జ్ఞానము - విజ్ఞానము 
అసూయా రహితుడు, అధికారి అయిన అర్థ్జునునికి విజ్ఞాన సహితమైన జ్ఞానాన్ని బోధిస్తున్నాడు. 
విజ్ఞానముతో అంటే, అనుభవములో కూడిన జ్ఞానం అని అర్థం (విజ్ఞాన సపాతం అనుభవ యుక్తం). 
డ్డ 
అనుభవ సహిత జ్ఞానాన్ని భగవంతుడు డఉపదేశిస్తున్నాడు. పరమేశ్వరుడు (బ్రహ్మజ్ఞానమును (ఇదం 
~ ఉపదేశిస్తున్నాడు అంటే, బ్రహ్మమును గూర్చి చెబుతున్నాడు అని కాదు. నీవే బ్రహ్మము అనే 
జ్ఞానాన్ని ఉపదేశిస్తున్నాడు అని అర్థం, ఇదే బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము. అనుభన యుక్తమైన జ్ఞానము. విజ్ఞాన సహితమైన 
జ్ఞానము (జ్ఞానం విజ్ఞాన నపాతం). మరి, ఈ జ్ఞానాన్ని తెలుసుకోవడం వల్ల ప్రయోజన మేమిటి? 
బ్రవ్యాజ్ఞాన ఫలం 
భము నుండి విడిపడు తున్నాడు. విముక్తు 


ప్రత్యగాత్మయే పరమాత్మ అనే జ్ఞానాన్ని పొందినవాడు అశు य 
డవుతున్నా డు. అశుభము అంటే బంధము. సంసార బంధము. అజ్ఞానము వలన ప్రాప్తించిన భవబంధము. 


గొ ర్హ్మూలిస్తుంది. అజ్ఞానము ఎప్పుడైతే నశించిందో, ఆజ్ఞా 
వెలుగు చీకటిని పోగొట్టినట్లు జ్ఞానము అజ్ఞానమును నిర్మూలిస్తుంది. అజ్ఞానము ఎప్పు! త 
కార్యమైన సంసార బంధము కూడా తొలగి పోతుంది (యత్‌ జ్ఞానం, జ్ఞాత్వాప్రావ్య, మోక్ష్యనే అశుభాత్‌ 


బంధనాత్‌). ఇదే జ్ఞానఫలం. విజ్ఞాన సహిత బ్రహ్మజ్ఞాన ఫలం. 


~ 80 mm — — — — —™—> 


రాజవిద్యా రాజగుహ్యం సవిత మిద अयु, 
ప్రత్యక్షావగమం ५८२६० సుసుఖం ८० క్షు క్‌ 
స్తై దున్య 


ఇదం =ఈజ్ఞానము 
రాజవిద్యా = విద్యలలో రాజైనడి | द 
రాజగుహ్యం = రహస్యములలో అతి రహస్య మైన | స్టేజ్‌ 
ఉత్తమం త్తమ మైనది i 
పవిత్రం = పవిత్ర మైనది 


అర్డునా! ఇది రాజవిద్య. రాజగుహ్యం. ఇది పవిత్రము, ఉత్తమము, 















వ్యాఖ్య 
“ఇదం' ఆనే సర్వనామమును బ్రహ్మజ్ఞానం అ 
రెండవ శ్లోకంలో గుహ్యతమ మైన ఆ బ్రహ 


బ్రహ్మజ్ఞానము అని తెలుసుకున్నాము, దానినే ఇక 
ప్రథమ శ్లోకంలో గుహ్యతమ మని చెప్పబడిందే, ఇక 
ఎనిమిది విశేషణాలతో చెప్పబడుతున్న రాజవిద 


రాజవిద్య 


a 


టహ్మవిద్యను విడిచి పెడితే, మిగిలిన విద్య లన్నీ, కళ లన్నీ బంధహేః 
క తువులే. సంసారాన్ఫి ఇ 
విద్యలే. అహంకారాన్ని పోషించే విద్యలే. 'ట్రహ్మజ్ఞాన మొక్కటే సంసారాన్ని నశింప చేస్తుంది. సకం సో 
అంతం చేస్తుంది. అందుకే బ్రహ్మవిద్య రాజవిద్య అయింది. eee 
బాలవ్యాకరణము అంటే కేనలం బాలురకు సంబంధించినది అని కా 
దు & 
భావించే వారందరికీ ఉపయోగ పడుతుంది. కాకపోతే బాలలుగా क 
అబ్బుతుంది. అంతేగాని, పెద్దలైన తరువాత మరచి పామ్మని కాదు, 
ట్రహ్మవిద్య అంటే బ్రాహ్మణులది కాదు. రాజవిద్య అంటే రాజులదీ కాదు, అజ్ఞానం పోగొట్లుకోవాల్రి 
క జ 


అని ఆశించేవా రందరికీ ఉపయోగ పడేదే రాజవిద్య. కాకపోతే బోధించే శ్రీకృష్ణుడు రాజు. ఆలకించే అర్జునుడూ 
[स्र ह జ 


రాజే, అంతే కాదు, బోధింప బడుతున్న వి 
ben న్న విద్య కూడా రాజవిద్య అయింది. కొన్ని అలాగే కలిసి వస్తాయి. కలిసి 


రాజగుహ్యం 
అతిశయ ప్రకాశం చేత రాజవిద్యగా శోభిస్తున్న బ్రహ్మవిద్య అతి రహస్యమై, రహస్యాలలో రహస్యమై 
రాజగుహ్యా మైంది (గువకీనాం రాజా). రహస్యము లైనవి విలువైనవి కావచ్చు. కాని, సులువైనవి కావు కనుక 
అవి రక్షితాలు కావు. సురక్షితాలు కావు. वि 
అమూల్యమైన మణి ఉంటే, ఆ మణి గలవాడు దానిని రహస్యంగా దాచుకుంటాడు. అంతేకాదు. అది 
ఎక్కడ పోతుందో అనీ నిరంతరం భీతి చెందుతూ ఉంటాడు. విలువైన వన్నీ ఈ ప్రపంచంలో రహస్యాలుగా 
ఉంటూ ఇలా భయ హేతువులుగా ఉంటాయి. కాని, రహస్యాలలో రహస్యమై, గుహ్యాతమ మైన బ్రహ్మజ్ఞానము 
భయ కారణాన్ని తొలగించి అభయ రూపంగా శోభిస్తూ ఉంది. అందుచేత ఇది రహస్యాలలో రాజై రాజ 
గువహ్యామైంది. 
మంత్ర, తంత్ర, యంత్ర, నుణిమయ, ఓషధులకు సంబంధించిన విద్య లన్నీ రహస్యాలే. కాని, అవేవీ 
మృత్యువును నిర్మూలించ లేవు. మృత్యువును నిర్మూలించడమే గాక అమృతత్వమును ప్రసాదించేది కావడం 
చేత రాజవిద్య అయిన (బ్రహ్మవిద్య రాజగుహ్యా మైంది. 
పవిత్రం 
శుద్ధి చేసేది ఏదైనా పవిత్ర మైనదే. పావన మైనదే (ఫునాతీతి పవిత్రం). పావనం చేసేవి ప్రపంచంలో 
5 (4 € 
చాలా ఉన్నాయి. జలం శుద్ధి చేస్తుంది. మృత్తిక, అగ్ని, గాలి, సూర్యుడు, నదులు - ఇలా పవిత్రం చేసేవి ఎన్నో 
ఉన్నాయి. అపసవిత్రాలను ఇవన్నీ పవిత్రం చెయ్యొచ్చు. కాని, అలా పవిత్రమైన వాటిని తిరిగి అపవిత్రం కాకుండా 
నివారించ లేవు. గంగలో స్నానం చేస్తే పాపం పోవచ్చు. కాని, తిరిగి ఆ వ్యక్తి పాపం చెయ్యడు అని చెప్పలేము. 
పవిత్రమైన గంగ పాపం పోగొట్ట గలదే గాని, బుద్ది లోని పాప భావనను పోగొట్ట లేదు. మనస్సు లోని పాప 
సంస్కారాన్ని తుడిచి పెట్టలేదు. 
అలాగే కొన్ని యజ్ఞ యాగాది క్రతువులు కూడా పాపాన్ని క్షాళనం చేస్తాయి. కాని, పాప కార్యము నుండి 
మనిషిని నివారించ లేవు. ర కారణం గానే పుణ్య క్రతువులను మనిషి పదే పదే చేస్తూ ఉంటాడు. 
పుణ్యకర్మలు అనేకం ఉంటాయి. ఒక్కొక్క పుణ్య కార్యము ఒక్కొక్క విధమైన పాపమునే పోగొడు 
తుంది. ఇలా పవిత్రం చేసే వాటన్నిటిలో పవిత్ర మైనది బ్రహ్మజ్ఞానము (పవిత్రం పావనం ఇదం ఉత్తమం సర్వేషాం 
పౌవనానామ్‌ శుద్ధి కారణం). 


కరణం అభ్యసించాలని 
ఉన్నప్పుడు నేర్చుకుంటే తొందరగా 


=-= ~= రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము == 


న్ని ఇక్కడ మనం అర్దం చేసుకో, 
చేసేవి ఉన్నాయే గానీ, పుణ్యాన్ని अ ia వాలి. ప్రపంచంలో పాపాలను रेषु, శుద్ది 
తెలుసుకున్నాం కదా! కనుక का పుణ్యం కూడా ప్రతిబంధకమే అప 
బ్రహ్మజ్ఞానానికే ఉంది కనుక, రాజగుహ్వ ఇ బబ శాన అంతమొందించే శక్తి ఒక్క 
(1 नवि నీ అన ఈ ०१८०८६६ పవి, లో పవి, క్ష ఒక్క 
5 న విద్వాంసుడు ८ ను 
) ముకు డపుతున్నాడు అన్నది भ = 
న్న క్త 


(బ్రహ్మవిద్య ఉత్తమ మైనది ८ ఉత్కృష్ట తమమ్‌) పరమేశ 
वि త్త ఉత్కృష్ట. చుశ్వరుడు మహోత్సష్టమైన వాడు, కనుక, పరమేశ్వరుని 
లిపే పరావిద్య లేదా బ్రహ్మవిద్య ఉత్కష్టతమము. ప్రపంచంలో ఎనో టో అయ. అపు. 
కనుక అవన్నీ మిధ్యా జ్ఞానాలు. (బ్రహ్మజ్ఞాన మొక్కదే ఉత్తమ ఫలమైన హే 0 २ न 
క్కటే ఉత్తమ ఫలమైన మోక్షాన్ని ప్రపాదించే 
ఉన్నందున అది అన్ని జ్ఞానాల లోకి ఉత్తమమైన జ్ఞాపేము नक 
(1 ॥ i 


అ ఆత్మ స్వతః సిద్దము, एनम అయినందున 'ప్రత్యక్షానుభవమై ఉంది. అనుభవ రూఢం తు (~ 
. ॐ श "(ప్రత్యక్ష ఫలమై ఉన్నందున జ్ఞానఫలను అనుభవరూపమై ఉంది అన్నారు 
బ్రహ్మసూత్ర భాష్యంలో ఆచార్యులు. 

కర్మఫల రూపంలో ప్రాప్తించే స్వర్గసుఖాలు కాలాంతరంలో, దేశాంతరంలో ప్రాప్తించేవి కమక వాటి 
విషయంలో మనిషికి సందేహము ఉండవచ్చు. కాని, బ్రహ్మజ్ఞానము ప్రత్యక్షానుభవంగా అందుతూ ఉన్నందున 
జ్ఞానఫలం విషయంలో సంశయాలకు అనకాశం లేదు. సుఖదుఃఖాలు ఎలాగైతే ప్రత్యక్షంగా అనుభవింప 
బడుతున్నాయో, అలాగే (బ్రహ్మజ్ఞాన ఫలం కూడా (ప్రత్యక్షంగా అనుభవింప బడుతూ ఉన్నందున, అది 
ప్రత్యక్షావగమ మైంది (ప్రత్యక్షేణ సుఖదుఃఖాదేః ఇవ అవగమః యస్య తత్‌ ప్రత్యక్షావ గమమ్‌). 

“అవగనుము' అనే పదానికి రెండు అర్థాలను గ్రహించ వచ్చు. దేని చేత తెలియబడుతూ ఉందో అది 
అవగమము అని ఒక అర్థము (అవగమ్యతే అనేన ఇతి అవగమః). దీనిని బట్టి 'అవగమము' అందే ప్రమాణము 
అని అర్థము. “ప్రత్యక్షము' అంటే, ప్రత్యక్షమైన ఆత్మ వస్తువు అని అర్థము. ఆత్మ విషయము నందు జ్ఞానము 
ప్రమాణమై ఉన్నందున ఆత్మవిద్య ప్రత్యక్షానగమము. 

రెండవ అర్థమును బట్టి చూస్తే 'అవగమము' అందే అనుభవింప బడుతోంది (అవగమ్యతే అని 
అర్థము. అంటే ఫలరూపము. దృష్టే ఫలరూపము. అంటే కాలాంతరములో ప్రాప్తించేది కాకుండా, సద్యః 
ఫలదాయకము అని అర్థము. ప్రమాణ ఫలానుభనము ప్రత్యక్షం కావడం చేత కూడా ఆత్మవిద్య ప్రత్యక్షావ 





గమము. 


క 1१ ५. 1 
ఏది ధర్మానికి విరుద్దం కాదో, ఏది ధర్మం నుండి దూరంగా తొలగదో అది 'ధర్య్యరి పతం 
ధర్యం). భగవంతుడు చర్మరూపుడు (భరణ. ధర్మరూపంలో ఉండి సమస్తమును ధరించు వా క 
సమస్త భూతములకు 
భగవంతుడు 'ధర్మ' నానధేయుడు (ధారయతి సర్వభూతాని ఇతి ధర్మః) సమస్త భూత ఆధారమై 


వాడు, 29 కారకుడు కావడం చేత ఆయన ధర్మస్వరూపుడు. 
> 


దా టా 


५ अ अक 


८ ५. न पुन 
ధర్మి, నియతి, నియంత హు దను ss దు sone Be 
$ శాదు, జ్ఞా 4 కాదు. ధర్మము ధర్మి వేరు కాదు. 
నుండి దూరం కాని దేదో అదే 'ధర్య్యం'. అదే బ్రహ్మజ్ఞానం. = 
పరమేశ్వరుడు ధర్మాధర్మాలకు అతీతు డైనప్పటికీ ధర్మమర్యాదను స్థిరీకరింప చేయడానికి ధర్మమును 
తాను ఆచరిస్తాడు. శ్రీరాముడుగా అవతరించి ధర్మమును ఆచరించి చూపాడు. అంతేకాదు. శ్రీకృష్ణుడుగా 
అవతరించి ఇతరులు కూడా ధర్మాన్ని అనుసరించే విధంగా ధర్మమార్గ నిర్దేశం చేశాడు. ॐ 
అర్జునా! ముల్లోకాలలో నేను చేయవలసిన కార్యము ఏదీ లేదు. నేను పాందనిది లేదు. పాందవలసిందీ 
లేదు. అయినా కర్మలను ఆచరిస్తూనే ఉన్నాను. నేను ఇతరులకు ఆదర్శం కావాలి, నేను దారి తప్పితే ప్రజలు 
కూడా దారి తప్పి పోతారు అని భగవంతుడు చెప్పే ఉన్నాడు కదా! (3 - 22, 23). కనుక 'ధర్య్యం', లేక 
(బ్రహ్మజ్ఞానమును పొందడం కష్టమని భావిస్తారేమో నని ఆ శంకను కూడా నివారిస్తున్నాడు. 
సుసుఖం కర్తుమ్‌ 
బ్రహ్మజ్ఞానము అనేది స్వరూప జ్ఞానమే కనుక అది కష్టం కాదు. పొందడం చాలా సులభం, సుఖం 
అంటున్నాడు (నునుఖం కద్తుమ్‌).. ఎక్కడికో వెళ్ళి సాధించ నవసరం లేదు. కాలం కోసం నిరీక్షించ నవసరం 
లేదు. శ్రమించ నవసరం లేదు. ఏమీ చేయ నవసరం లేదు. కేవలం గ్రహించడమే. వీక్షించడమే. 
ఇక్కడ చిన్న సంశయం ఒకటి కలిగే అవకాశ ముంది. అల్ప శ్రమతో ఆచరించే కర్మలకు అల్పఫలాలు, 
అధిక శ్రమతో చేసే కర్మలకు గొప్ప ఫలాలు ప్రపంచంలో లభించడం మనం చూస్తూ ఉన్నాము కదా! 
కుడ్య నిర్మాణానికి, కటి కండూయనానికి ఫలభేదం లేదా? గోడ కట్టడానికి, మొల గోకడానికి (కటి 
కండూయనము) ఫలభేదం లేదా? శ్రమించి నిర్మిస్తేనే గోడ తయారవుతుంది. గోకుడు క్రియకు శ్రమ 
అవసరమా? గోకుడు క్రియకు గోడ కట్టిన ఫలం వస్తుందా? స్వల్ప ప్రయాస కర్మలు అల్ప ఫలాలనే ఇస్తాయి. 
అల్పఫలాలు స్వల్ప కాలంలో నశించి పోతాయి. అలాగే బ్రహ్మజ్ఞానము గనుక సుఖ సంపాద్య మైతే, స్వల్ప 
కాలంలో ఫలం క్షయ మౌతుంది కదా! అనేది సంశయము. 

(బ్రహ్మజ్ఞానము అలా కాదు. మొల గోకడం లాంటి కర్మ కాదు. మొల గోకడానికి కూడా కొంత 
శ్రమించాలి. పైగా గోకడానికి గోళ్ళు ఉండాలి. ఇది అంతకన్నా సులభ సాధ్యము. చంద్రదర్భ్శన క్రియ లాంటిది 
అని వాక్యతాత్సర్య బోధినీ వ్యాఖ్యానము. చంద్రుని దర్శించడ మనే కార్యంలో శ్రమ ఉందా? ఎంత ఆహ్లాదకర 
మైన మహాఫలమో అది! ఇదీ అంతే. అల్ప ప్రయాసం వల్ల కలిగింది కనుక నశిస్తుంది అనే సందేహము 

అవసరము లేదు అని చెప్పడానికే చివరగా, బ్రహ్మజ్ఞానమును 'అవ్యయం' అంటున్నాడు. 
అవ్యయమ్‌ SA 
కర్మఫలాలు నశించినట్టు ఆత్మజ్ఞానం నశించదు. (బ్రహ్మజ్ఞానము అవ్యయము. కనుక ముముక్షువులు 
దీని యందు శ్రద్దావంతులై ఉండాలి అవేది తాత్సర్యము (అతః శ్రద్లోయమ్‌ ఆతజ్ఞానమ్‌). 
మరి, ఈ విషయంలో శ్రద్ద లేని च గతి ఏమిటి? వినండి. 
అశ్రద్దధానాః పురుషా ధర్మస్యాస్య పరంతప । 
అప్రాప్య మాం నివర్తన్రే మృత్యుసంసారనర్త్మని ॥ 3 
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ఈ సందర్భములో అర్జునుడు వింటూ ఉన్నాడే గాని తి 
అయినా, శ్రీకృష్ణుడే తనకు తానుగా 'అశ్రద్దో అనే అసుర లక్షణాన్ని 
రెండు కారణాలు కనబడు తున్నాయి. (1) అర్జునుని మనస్సు 
ఉండాలి. లేదా, (2) దాని అవసరాన్ని గుర్తించి అనివార్యంగా ప్రవేశపెట్టి 
“అశ్రద్ద' ప్రస్తావన తెచ్చే అవకాశమే లేదు. 
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కుంటారా? అందరూ దానినే సాధించు కుంటారు కదా! అదే అవకాశమే 
ఉంటే, సంసారిగా ఎవడు మిగుల్లాడు? మరి, ప్రపంచంలో సంసా! న్నాయే గాని 
తరగడం లేదు కదా! అనే సందేహానికి ఈ సందర్భంలో అవకాశం రే ఈ విధమైన 
సందేహము సందర్భ బౌచితి గానే ఉందని భావించి భగవంతుడు ఉండవచ్చు. 
५४ లో రాకపోతే, 





ద్వాతీయ పక్షం కోణం నుండి దృష్టి సా స్తే ఈ విధమైన ప్రస్తాన 
ముముక్షువులు దారి తప్పే ప్రమాదం ఉందని ఆ ०३०० పరమే 
నికి సందర్భ బౌచితి ఉంది. అంతే కాదు. ఒకవేళ ఈ విషయ = 
ప్రమాదం జరిగితే మాత్రం అది మహాదారుణంగా ఉంటుందని ప్రల్యేకిం' 
అందలము - అర్హత 
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ఉన్నవాడు తానే. ధర్మమూ తానే. అన్ని ధర్మాలు ఆయనకు సంబంధించినవే ७६८०४ 
నే, ధర్మమును ధరించు వాడు (భర్మాన్‌ధారయతీతి ధడ్సీ నియతియే ధర్మము. నియంతయే 
), "నియంత వేరు కాదు. జ్ఞానము జ్ఞాని వేరు కాదు. ధర్మము ధర్మి వేరు కాదు. కనుక, ధరి 
ం'కాని దేదో అదే 'ధర్మ్యం”.' అదే బ్రహ్మజ్ఞానం. శ 
శ్యరుడు ధర్మాధర్మాలకు అతీతు డైనప్పటికీ ధర్మమర్యాదను స్థిరీక 3 
తాను ఆచరిస్తాడు. छ sepa bas EE 
అనతరించి ఇతరులు కూడా ధర్మాన్ని అనుసరించే విధంగా ధర్మమార్ల నిర్దేశం చేశాడు. प 
అర్జునా! ముల్లోకాలలో నేను చేయవలసిన కార్యము 96 లేదు. నేను పాందనిది లేదు. పొందవలసిందీ 
లేదు. అయినా కర్మలను ఆచరిస్తూనే ఉన్నాను. నేను ఇతరులకు ఆదర్శం కావాలి. నేను దారి తప్పితే ప్రజలు 
కూడా దారి తప్పి పోతారు అని భగవంతుడు చేప్పే ఉన్నాడు కదా! (3 - 22, 23). కనుక 'ధర్య్యం', లేక 
ట్రహ్మజ్ఞానమును పొందడం కష్టమని భావిస్తారేమో నని ఆ శంకను కూడా నివారిస్తున్నాడు. 
సుసుఖం కర్తుమ్‌ 
బ్రహ్మజ్ఞానము అనేది స్వరూప జ్ఞానమే కనుక అది కష్టం కాదు. పాందడం చాలా సులభం, సుఖం 
అంటున్నాడు (నునుఖం కర్తుమ్‌). ఎక్కడికో వెళ్ళి సాధించ నవసరం లేదు. కాలం కోసం నిరీక్షించ నవసరం 
లేదు. శ్రమించ నవసరం లేదు. ఏమీ చేయ నవసరం లేదు. కేవలం గ్రహించడమే. వీక్షించడమే. 
ఇక్కడ చిన్న సంశయం ఒకటి కలిగే అవకాశ ముంది. అల్ప శ్రమతో ఆచరించే కర్మలకు అల్పఫలాలు, 
అధిక శ్రమతో చేసే కర్మలకు గొప్ప ఫలాలు ప్రపంచంలో లభించడం మనం చూస్తూ ఉన్నాము కదా! 
కుడ్య నిర్మాణానికి, కటి కండూయనానికి ఫలభేదం లేదా? గోడ కట్టడానికి, మొల గోకడానికి (కటి 
కందూయశము)  ఫలభేదం లేదా? శ్రమించి నిర్మిస్తేనే గోడ తయారవుతుంది. గోకుడు క్రియకు (శ్రమ 
అనసరనూ? గోకుడు క్రియకు గోడ కట్టిన ఫలం వస్తుందా? స్వల్ప ప్రయాస కర్మలు అల్ప ఫలాలనే ఇస్తాయి. 
అల్పఫలాలు స్వల్ప కాలంలో నశించి పోతాయి. అలాగే బ్రహ్మజ్ఞానము గనుక సుఖ సంపాద్య మైతే, స్వల్ప 
కాలంలో ఫలం క్షయ మౌతుంది కదా! అనేది సంశయము. క 
బ్రహ్మజ్ఞానము అలా కాదు. మొల గోకడం లాంటి కర్మ కాదు. మొల గోకడానికి కూడా కొంత 
శ్రమించాలి. పైగా గోకడానికి గోళ్ళు ఉండాలి. ఇది అంతకన్నా సులభ సాధ్యము. చంద్రదర్శన క్రియ లాంటిది 
అని వాక్యతాత్సర్య బోధినీ వ్యాఖ్యానము. చంద్రుని దర్శించడ మనే కార్యంలో శ్రమ ఉందా? ఎంత ఆహ్లోదకర 
మైన నుహాఫలమో అది! ఇదీ అంతే. అల్ప ప్రయాసం నల్ల కలిగింది కనుక నశిస్తుంది అనే సందేహము 
అవసరము లేదు అని చెప్పడానికే చివరగా, బ్రహ్మజ్ఞానమును 'అవ్యయం' అంటున్నాడు. 


అవ్యయమ్‌ 
కర్మఫలాలు నశించినట్టు ఆత్మజ్ఞానం నశించదు. (బ్రహ్మజ్ఞానము అవ్యయము. కనుక ముముక్షువులు 
దీని యందు శ్రద్దావంతులై ఉండాలి అనేది తాత్సర్యము (అతః శ్రర్హేయమ్‌ ఆతజ్ఞానమ్‌). 
మరి, ఈ విషయంలో శ్రద్ద లేని వాక్ట గతి ఏమిటి? వినండి 
అశ్రద్దధానాః పురుషా ధర్మస్యాస్య పరంతప । 
అప్రాప్య మాం నివర్తనే మృత్యుసంసారనర్త్మని ॥ 3 
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[निक 
పరంతప = = అర్జునా! 5 es 
అస్య me అప్రాప్య = పొందక్ష 
कु TOE, మృత్యుసంసారవర్మని = మృత్యుకూప మైన సంసార 
అశ్రద్ధధానాః = శ్రద్ధ లేని మార్గములో 
పురుషాః = పురుషులు నివర్తంతే > wus 


! అర్జునా! ఈ ధర్మం విషయంలో శ్రద్ధ లేని వాళ్ళు నన్ను పొందలేరు. జననమరణాలలో పడి తిరుగుతూ 
ఉంటారు. 


వ్యాఖ్య 

సందర్భ బెచిత్యము 

“ఇధం' పద ప్రయోగముతో (బ్రహ్మజ్ఞానమును (ప్రస్తావిస్తూ తొమ్మిదన అధ్యాయాన్ని ప్రారంభించిన 
వాసుదేవుడు, మొదటి రెండు శ్లోకాలలో బ్రహ్మవిద్య యొక్క మనో a भ 
1 శ్లోకము నుండి అద్భుతంగా ప్రవచించ బోతాడు. మధ్యలో ఈ మూడవ 
శ్లోకం విలక్షణమైన రీతిలో ఒక అందమైన లంకె అయింది. డ 

ఈ సందర్భములో అర్జునుడు వింటూ ఉన్నాడే గాని తిరిగి ఆచార్యుని ఎక్కడా ప్రశ్నించడం లేదు. 
అయినా, శ్రీకృష్ణుడే తనకు తానుగా 'అశ్రద్ద' అనే అసుర లక్షణాన్ని ప్రవేశపెట్టి ప్రవచిస్తున్నాడు. దీనికి ప్రధానంగా 
రెండు కారణాలు కనబడు తున్నాయి. (1) అర్జునుని మనస్సు లోని సందేహాన్ని పరమేశ్వరుడు దర్శించి 
ఉండాలి. లేదా, (2) దాని అవసరాన్ని గుర్తించి అనివార్యంగా ప్రవేశపెట్టి ఉండాలి. లేకపోతే, అసందర్భంగా 
“అశ్రద్ద' ప్రస్తావన తెచ్చే అవకాశమే లేదు. 

బ్రహ్మవిద్యను గూర్చి రెండన శ్లోకంలో సలక్షణంగా వివరిస్తూ, రాజగుహ్య మైన రాజవిద్య పవిత్ర మని, 
మహోత్కృష్ట్ణ మని చెప్పడంతో పాటు, అది అనాయాసంగా ప్రాప్తిస్తుందని కూడా ప్రవచించడం జరిగింది (సు 
నసుఖంకర్తుమ్‌). సుకరము, సర్వోత్తమ మైన మోక్షము సులభంగా ప్రాప్తించే టప్పుడు, ఎవరైనా దానిని వదులు 
కుంటారా? అందరూ దానినే సాధించు కుంటారు కదా! అదే జరిగితే, జరిగి ఉందే, లేక జరిగే అవకాశమే 
ఉంటే, సంసారిగా ఎవడు మిగుల్తాడు? మరి, ప్రపంచంలో సంసారాలు గణనీయంగా పెరుగుతున్నాయే గాని 
తరగడం లేదు కదా! అనే సందేహానికి ఈ సందర్భంలో అవకాశం లేక పోలేదు. సాధకులలో ఈ విధమైన 
సందేహము సందర్భ 229 గానే ఉందని భావించి భగవంతుడు “అశ్రద్దను ప్రవేశపొట్టి ప్రవచించి ఉండవచ్చు. 

ద్వొతీయ పక్షం కోణం నుండి దృష్టి సారిస్తే, ఈ విధమైన ప్రస్తావన ఈ సందర్భములో రాకపోతే, 
ముముక్షువులు దారి తప్పే ప్రమాదం ఉందని ఆశంకించి పరమేశ్వరుడు ప్రసంగించి ఉండవచ్చు. ఎలాగైనా, 
దీనికి సందర్స జాచితి ఉంది. అంతే కాదు. ఒకవేళ ఈ విషయ ప్రస్తావన ఇక్కడ జరగక పోయి ఉన్నట్టైతే, 
ప్రమాదం జరీగితే మాత్రం అది మహాదారుణంగా ఉంటుందని ప్రత్యేకించి చెప్ప నవసరం లేదు. 


అందలము - అర్హత 


ఆశలు అందరికీ ఉంటాయి. ఎవరి ఊహలు వారికి ఉంటాయి. ఎవరి ఊహలలో వారు ఊచేగుతుంటారు. 


=I ~ ~ $5 — 








1 1 కొన్ని ఊరేగింపులు ఉత్సాహంతో, ఉత్స ర్తితో ఉంటాయి. కొన్ని ఊరేగి! 
విషాదంతో, ఉద్విగ్న భరితంగా సాగుతూ ఉంటాయి. ++ भ 
ध శివుని తిరునాళ్ళలో రథయాత్ర ఆనందయాత్రగా సాగుతూ ఉంటుంది. అంతిమ సంస్కారానికి జీవుని 
52 శనయాత్ర ఆవేదనా పూరితంగా కొనసాగుతూ ఉంటుంది. 9 అనుసరించే వారు తిరిగ 
'తిరెగి శివాలయానికి చేరుతారు. శనయాత్రలో నడిచే వారు శంకరాలయం (శ్మశానం) చేరుతారు. మార్గాలే 
గమ్యాలను నిర్ణయిస్తాయి. £ 
ఆకాశంలో సూర్యుడు దివ్యంగా ప్రకాశిస్తున్నాడు. విశ్వం వెలుగులతో విరాజిల్లుతూ ఉంది. అన్నీ సుస్పష్టంగా 
కనిపిస్తున్నాయి. అలాంటి చోట మార్గంలో పయనించడం కష్టమా? ఎవరి మార్గాన వారు హాయిగా ప్రయాణం 
చెయ్యనచ్చు. ఇదేమీ కష్టం కాదు. చాలా సుఖకరము. సుకరము. 
బాహ్యా ప్రపంచంలో వెలుగులు ఉండొచ్చు. ప్రయాణం చేసే వ్యక్తి గ్రుడ్డి వాడైతే? ప్రయాణం సాగినా, 
ఆతడు గమ్యం చేరక పోవచ్చు. దారి తప్పే అవకాశం ఉండటమే ఇందుకు ప్రధాన కారణము. ఏమో! కళ్ళు 
లేనినాడైనా గమ్యం చేరవచ్చు నేమో గాని శ్రద్ద లేని వాడు మాత్రం బ్రహ్మమును చేరలేడు. భగవంతుడు అః 
చెబు తున్నాడు. అర్జునా! శ్రద్ద లేని వాళ్ళు నన్ను ఎన్నడూ పాందలేరు అంటున్నాడు. 
శ్రధ్ధ - అశ్రద్ధ 
శ్రద్ద కలవాడు జ్ఞానాన్ని పాందుతాడు (త్రజ్ఞావాన్‌ లభితోజ్ఞానం ; € - 39) అని నాల్గవ అధ్యాయం లోనే 
భగనంతుడు ఉపదేశించాడు. జ్ఞానమును పొందిన వాడు శాంతిని పొందుతాడు (జ్ఞానం లబ్ద్వా శాంతిం అధిగబ్ఞతి). 
ఇక్కడ జ్ఞానము అంటే బ్రహ్మజ్ఞానము లేదా ఆత్మజ్ఞానము. i 
“ఇదం” అంటూ బ్రహ్మజ్ఞానాన్ని ప్రస్తుతం మొదటి జ్లేకంలో ప్రస్తావించిన భగవంతుడు, ఆ జ్ఞానమునే 
నిద్య అంటూ రెండవ శ్లోకంలో [బ్రహ్మవిద్యగా ప్రవచించాడు. దానినే ధర్యం అని కూడా పేర్కొన్నాడు. ధర్మం 
అనే పదము జ్ఞానానికి పర్యాయంగా వాడ బడింది. 
అర్జునా! బ్రహ్మజ్ఞానము అనే ఈ ధర్మం విషయంలో (అస్య शो శ్రద్ద లేని వాళ్ళు (दय क्य) 
నన్ను పొందలేక (యాం లత్రావ్య), మృత్యువుతో కూడిన సంసారంలో (మృత్యు సంసార వర్మని), EE సంసార 
నూర్గంలో తిరుగుతూ ఉంటారు (रः 
ఢ్రద్ధకు ఫలం జ్ఞానం. జ్ఞానఫలం మోక్షం. అశ్రద్దకు ఫలం అజ్ఞానం. అజ్ఞాన ఫలం సంసారం. చావు 
పుట్టుకల సంసార చక్రంలో పరిభ్రమణం. 
ఈత తెలిసిన వాడు నదీ ప్రవాహంలో పడితే, ఎలాగో ఈదుకుంటూ గట్టున పడతాడు. ఈత రాని 
వాడు గట్టున పడే అనకాశమే లేదు కనుక, ప్రవాహంలో కొట్టుకొని పోయి సముద్రంలో పడతాడు. 
జీవన నదీ ప్రనాహంలో శ్రద్ధ కలిగిన వాడు విశ్వాసంతో శాస్త్రాన్ని అధ్యయనం చేసి, జ్ఞానాన్ని పొంది 
తరిస్తాడు. శ్రద్ద లేనివాడు, అవిశ్వాసంతో శాస్త్రాన్ని సందేహించి, నిరసించి, జ్ఞానాన్ని పొందలేక, అజ్ఞాన దారుల్లో 
పయనించి మృత్యురూప సంసారాన్ని చేరుతాడు. అంటే మృత్యు సంసార సాగరంలో పడతాడు. అర్జునా! 
జ్ఞానం లేనివాడు, శ్రద్ధ లేనివాడు, సంశయించే స్వభావం కలవాడు నశించి పోతాడు (అజ్ఞత్ఞాశ్రభ్ణ ధానశ్తసంశయాత్మా 
విళశ్చతి; 4 - 40) అని నాల్గన అధ్యాయం లోనే భగనంతుడు హెచ్చరించాడు. శ్రద్ద గలవారు వికాసాన్ని 
పొందుతూ ఉంటే, శ్రద్ద లేని వాళ్ళు వినాశాన్ని పొందుతున్నారు. 
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Muni 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము --- 


అత్రద్ధావంతులు 
శ్రద్డ లేని వారు బ్రహ్మజ్ఞావానికి అనరులు కమక 
ఆత్మజ్ఞానము ఒకటి ఉందని ఆత ప భగవంతుని పాందలేరు. ఆత్మ ఒకటి ఉందని, 
ఉందో వారు శ్రద్ధావంతులు. నమ్మకం లేని వాళ్ళుల eal ఈ విషయాల యందు ఎవరికి నమ్మకం 
తత్సలేచ). వీరిని నాస్తికులుగా అభివర్ణిసిచింది శంకర as విరహితాః ఆత్మజ్ఞానస్య ధర్మస్య అస్య 
(~ కర భాష్యము (నాస్తికాణ. 
శ్రద్ద లేని వారు నాస్తికులు. ఇలాంటి వారు పాపాచరణమునకు చెనుకాడ। ప 
వారు శాస్ర ప్రతిపాదిత మైన కర్మ సిద్దాంతాన్ని విశ్వపిస్తారా? కర్న ఏ = శాష్ట్రం మీద విశ్యాసం లేవి 
లాకు ఫయపడతారా? अ న్ని విశ్వపిస్తారా? కర్మ సిద్దాంతము మీద నమ్మకం లేని వారు 
కర్మఫ' క శ 5 ध భీతి చెందరు కనుక, ఎట్టి పాపాని కైనా ए పడతారు. 
ఒక వాస్తవా' సందర్భములో అర్థం చేసుకోవాలి. నాస్తికుడికి, హెపకా! 
యంలో, భవ న కర వారి: ససమడక పాప రికి శాస్త్ర విషయంలో, 
ea p= 2 स శ్రద్ద లేక పోవచ్చు. అలాగని అసలే శ్రద్ద లేదు అవడానికి లేదు. 
పాపి: ७६ ~ శాస్త్ర విహిత కర్మల యందు శ్రద్ధ లేక పోవచ్చు నేమో గాని, తాను ఆచరించే 
పాపకార్యాల యందు శ్రద్ద ఉంటుంది. లేకపోతే పాహాచరణమునకు ఉత్సాహం, ఆసక్తి ఎక్కడ నుండి 
వస్తాయి? పాపికి కూడా ఒక సిద్దాంతము ఉంటుంది. నాష్తికుడికి కూడా ఒక తత్యం ఉంటుంది. రాక్షసులకు 
కూడా గ్రంథాలు ఉంటాయి. వాటిని విశ్వసిస్తూ అవి చెప్పినట్లు వారు ఆచరిస్తారు. శ్రీ శంకరాచార్య స్వామి 
అసురులకు కూడా ఉపనిషత్తు ఉందని చమత్కరించారు. 
ఆసురోపనిషక్‌ 
అసురులకు సంబంధించిన ఉపనిషత్‌ ఆసురోపనిషత్‌ (అసురాణాం ఉపనిషత్‌ ఆసురోపనిషత్‌). _ ఇది 
వేదం నుండి వచ్చింది కాదు. అసురుల వేదనల నుండి పుట్టింది. పీరిది దేహాత్మ దర్శవము. అంటే దేహమే 
ఆత్మ అనే సిద్దాంతము. వీరు అసుతృపులు. అంటే ప్రాణాలను తృప్తి పరచడమే ఏకైక లక్ష్యంగా జీవించే వారు. 
ఇంద్రియ విషయాల యందే సదా రమించే భోగాసక్తులు (దేహ మాత్ర ఆత్మ దర్శన మేవ ప్రతిపన్నాః అసుతృపః 
వురుషాలి. కర్మ విషయము నందు, జన్మ విషయము నందు నమ్మకం చేని 963, మరణమే మహాసమాధి. 
ఎలాగూ మళ్ళీ జన్మించేది లేదు కనుక, ప్రాణాలను తృప్తి పరచుకొంటూ బ్రతికేయడమే వీరి జీవన విధానము. 
९. € ప్త జ 
న్యాయాలు, ధర్మాలు వీరి దృష్టిలో అర్థరహితాలు. 
యావ జ్ఞీవేత్‌ సుఖం జీవేత్‌ బుణం కృత్వా ఘృతం పెబేత్‌ 
(బతికి నంత కాలం భోగిస్తూ బ్రతికేయ్‌! అప్పు చేసైనా సరే, నెయ్యి కలుపుకొని పప్పుకూడు తినేయ్‌! 
తీర్చ గలిగితే అప్పు తీర్చు. తీర్చలేక పోతే మానేయ్‌! మనం త్రాగిన నెయ్యి మన దేహం లోనే క్రొవ్వుగా 
ఉంటుంది. చచ్చిన తరువాత దేహము ఇక్కడే కాలి పోతుంది. కాలి పోయిన దేహం తిరిగి లేచి వస్తుందా 
అప్పు తీర్చడానికి? (छ భూతస్య దేహస్య పునరాగమం కుతః ?). బూడిదై పోయిన దేహం తిరిగి ఎలా 
వస్తుంది? అది వస్తే కదా అప్పుల వాళ్ళు అడిగేది? అడోది లేదు - చెప్పేది లేదు. దొరికినంత వరకు హాయిగా 
చప్పరించేయ్‌! ఇది ఆసురోపనిషత్‌. దేహమే ఆత్మ. భోగమే జ్ఞానము. మరణమే మోక్షము. 
తేరీ అప్పు గొని యైన దొంగలి యైన లెస్స 
జిహ్వ కింపైన దాని భుజింప వలయు 
కంటి కింపైన కాంతను గనయ వలయు 
బ్రతుక దినముల మోక్షంబు వెతుక నేల॥ 


EE A=. 





ఆని ఆబోతులా బ్రతక నుని తేట తెలుగులో ఆసురోపనిషత్సారాన్ని తేటగీతిలో అందించారు. ఇది 
'ఆసురోపనిషత్‌ సారంగా వాళ్ళు ప్రతి నిత్యం పారాయణం చేసే, క్రమం తప్పక ఆచరించే బండగీత, 
“లోకాయత దర్శనం 
1 1 9 జ్ఞానము లేని లౌకీకులు సాధారణంగా మాట్లాడుకొనే వ్యవహారము, జీవించే విధానమునకు 
లోకాయతము అని పేరు (లోకేపు ఆయతః లోకాయత. ఇది సానాన్యులలో విస్ఫత ప్రచారము గల విషయము. 
లోకము లోని నిషయాలను నూత్రమే ఆయతనంగా చేసికొనిన సిద్దాంతము కనుక, వీరి సిద్దాంతానికి లోకాయత 
దర్శనం అని పేరు. నాస్తికులు, చార్వాకులు, లోకాయతులు ఒక గూటి లోని పక్షులే. అన్నీ ఒకే విధంగా 
పలుకుతాయి. వీరందరూ అశ్రద్దానంతులే. మరి, వీరందరూ ఏమౌతారు? ఎక్కడ చేరుతారు? 
ఏదైనా అవుతారు, ఎక్కడి కైనా చేరుతారు, పరమేశ్వరుని సన్నిధికి తప్ప. దారి తప్పిన వారు కనుక దరి 
చేరలేరు. తిరిగి మృత్యు యుక్త సంసార మార్గంలో (వర్మని) పడి పోతారు. ఆ మార్గం ముక్తి మార్గము కాదు. 
జనన మరణ రూప సంసార నూర్గము. 
నివర్తన్రో అనే పదానికి రెండు అర్థాలను గ్రహించ వచ్చు. నిశ్రయేన ఆవర్తన్రే- అశ్రద్దానంతులు 
తిరుగుతూ ఉంటారు అని ఒక అర్థము. క్వ? ఎక్కడ తిరుగుతూ ఉంటారు? మృత్యు నంసార వర్మని - 
మృత్యువుతో కూడిన సంసార మనే మార్గంలో పడి తిరుగుతూ ఉంటారు. అంటే, పుడుతూ చస్తూ, చస్తూ 
పుడుతూ ఉంటారని అర్థము. 
నితరాం వర్తన్రో (నివర్తతే - అని గ్రహిస్తే వీరు శాశ్వతంగా మృత్యురూప సంసారము లోనే ఉంటారు అని 
మరొక అర్థం. అశ్రద్దావంతులుగా ఉన్నంత కాలం ఈ సుడిలో, ఆవర్తములో పడి పరిభ్రమించడం తప్పుదు. 
జ్ఞానమును పొందితే సంసార బంధము తొలగి పోతుంది అని మొదటి శ్లోకం లోనే బోధించాడు (యత్‌ 
జ్ఞాత్వా మోక్ష్యనీ2. చుభాత్‌. జ్ఞానం కలగాలి అంటే శాస్త్రాధ్యయనం అనివార్యం. శాస్రాధ్యయనం జరగాలి 
అంటే 41 అఆనళ్యం. కనుక 141 కల వారు జనన మరణ రూప సంసారం నుండి విముక్తు అవుతున్నారు. 
శ్రద్ద లేని వారు పరమేశ్వరుని పొందలేక తిరిగి మృత్యురూప సంసారంలో పడి పోతున్నారు. శ్రద్ద గల 
వారు జ్ఞానాన్ని పొంది తరిస్తారు. అశ్రద్దానంతులు పరమాత్మను పాంద లేక అంతరిస్తూ ఉంటారు. 
ఇక రాజువిడ్డ అయిన శాస్త్రాన్లి బోధిస్తాడు కనుక అడ్డునునిలో వూర్ల శ్రద్దను నింవే ప్రయతం చేశాడు. 
బోధ ప్రారంధిన్తున్లాడు. 
॥ నుయా తత మిదం సర్వం జగ దవ్యక్తమూర్తినా । 
मद సర్వభూతాని న చాహం తే స్వవస్థితః ॥ 


మయా-తతం-ఇదం-సర్హం-జుగత్‌-అవ్య్వక్తమూర్తినా 
మత్‌స్థాని-నర్హుభూతాని-న-చ-అవాం-తేషు-అవస్థితః 
అవ్యక్తమూర్తినా = ఇంద్రియ గోచరము గాని సర్వభూతాని = సర్వభూతములు 
మయా = నాచేతను మళ్ళాని = నాయందున్నవి 
అదం = ఈ తేషు = వానియందు 
సర్వం = సమస్తమైన అహం = నేను 
జగత్‌ = ప్రపంచము నచ అవస్టితః = లేను 
తతం = వ్యాప్తము 4 


దటి రెండు శ్లోకాలలో (బ్రహ, 

el ండు శ్లోకాలలో (బ్రహ్మజ్ఞానముము దివ్యంగా 

పక్షిని కలిగించాడు ( लि దివ్యంగా స్తుతించిన భగవానుడు, అర్జునునికి అందులో 

ఆసక్తీ ८ కృత్య. శ్రద్ద లేని వారికి బ్రహ్మజ్ఞానము, దాని ఫలము 9 

ప్రాప్తించనో మూడవ శ్లోకంలో వివరించాడు. अ తసక్తితో इर सद ष 

छ శ్లోకం నుండి తాను ప్రతిజ్ఞ చేసిన విజ్ఞాన సహిత జ్ఞానమును दवम bests ss suas 
గత్తు అవ్యక్తమూ! న వ్యాపం చబటి తంది. అంటూ శ్ర జార చుడ 

ఈ సమస్తమైన జగత్తు అవ్యక్తమూర్తి అయిన తన చేత వ్యాపించబడి ఉంది అంటూ శ్రీకారం చుడుతున్నాడు. 


వ్యాష్యము - వ్యాపకము 


తన అవ్యక్త re చేత ఈ ప్రపంచ మంతా వ్యాప్రమై ఉంది అంటున్నాడు. ఏ కార్యరూప జగత్తు 
మనకు కనిపిస్తూ ఉందో అది వ్యాప్యము, కారణ రూపుడైన పరమేశ్వరుడు వ్యాపకము. అందే జగత్తుకు 
జగదీశ్వరునకు వ్యాప్య వ్యాపక సంబంధం ఉన్నట్లు అనిపిస్తూ ఉంది. ఇది వ్యావహారిక దృష్టితో చెప్పబడిండే 
గాని పారమార్థికంగా చూచి నపుడు ఈశ్వర జగత్తులకు ఆధార ఆధేయ సంబంధం గాని, వ్యాప్య వ్యాపక 
సంబంధం గాని ఉండేందుకు అవకాశం లేదు. సంబంధం లేకపోయినా ఉన్నట్టు అనిపించే ఈ సంక్లిష్ట సంగ్లేషాన్ని 
(సంబంధాన్ని) జాగ్రత్తగా అర్థం చేసుకోవాలి. ముఖ్యంగా నాలుగు, అయిదు జేకాలను అవధానంతో అధ్యయనం 
చేయాలి. i 
ఈ సమస్త ప్రపంచము (ఇదం నర్వం జగత్‌ నా చేత (మయా) ద్యాపించబడి ఉంది (తతం). అంటే 
అర్జునుని ముందు నిలబడి బోధిస్తున్న శ్రీకృష్ణుని పరిచ్చిన్నమైన శరీరము ఈ విశ్వమంతా వ్యాపించి ఉందా? 
అలా ఉండేందుకు అవకాశం లేదు. అది సాధ్యం కాదు. కనుక, వ్యక్తమైన రూపం కాకుండా, వ్యక్తం కాని తన 
అవ్యక్త స్వరూపం చేత జగత్తు వ్యాప్తమై ఉంది అంటున్నాడు (అవ్యక్త మూర్తినా - నవ్యక్తా మూర్తిః స్వరూపం యస్య 
మమ సః అహమ్‌ అవ్యక్తా మూర్తిని). 
కనిపిస్తున్న శ్రీ వాసుదేవుని రూపము వ్యక్త మూర్తి. 
వ్యక్త మూర్తి చేత కాకుండా అవ్యక్త మూర్తి చేత వ్యాప్రమై ఉంది అని అంటే, కనిపించనిది 
నేమో అనే సందేహం కలిగే అవకాశం లేక పోలేదు, 
వ్యక్తము అంటే ఇంద్రియ గోచరము అని అర్థము. అవ్యక్త మూర్తి అంటే ఇంద్రియాలకు వ్యక్తం श 
వాడు అని అర్థము (కరణ అగోచర స్వరూవీణ ఇత్యర్థలి. కనుక అవ్యక్త మూర్తి నైన నా చేత शति 
నా పరమైన స్వరూపం చేత వ్యాస్తమైంది అని అర్థము, పరమైన అంటే అలౌకిక మైన, నిరతిశయ మైన స్వరూపా 
అని భానం (మయా, నుమ పరోభావః తేన, తతం వ్యాప్తం సర్వం ఇదం జగత్‌). 


కనిపించని రూపము అవ్యక్త మూర్తి. ఇక్కడ జగత్తు 
కనుక అది లేనిదే 


సత్తామాత్రం ध 
“భావః అంటే సత్సదార్థము. సద్వస్తువు. భూసత్తాయామ్‌ లనే ధాత్వర్ణము ననుసరించి, 'భావః అం 

ఆర్హము. పరమేశ్వరుడు కేవలం తన స్వరూపంలో అవ్యక్తంగా ఉండేవాడు (కేవలం 

భవతీతి ఏవ భావలి. అలాగే ప్రపంచ రూపంలో శోభించే వాడు అని కూడా అర్థము (ప్రపంచ రూపేణ భవతీతి 


భావలి. అంటే సత్తాత్మకుడైన పరమేశ్వరుడే ప్రపంచములో వ్యాపించి ఉన్నాడు అని అర్థం. 


नि म 89- 


సత్తా స్వరూపుడు అని < 





౫ ऋ 655१ 96 కనిపించినా, దానికి ఆధార మైనది ఏదో ఉండాలి. ఉంటుంది. అదే సత్తాత్మకం, 
'ఉపాదాన కోరణం, కారణం ఏదో అది కార్యానికి ముందే ఉండాలి. కుండ ఉంది అంటే, అంతకు ముందే 
మట్టి ఉండాలి. కనుక, కుండ యొక్క అర్థం కుండలో లేదు. మట్టిలో ఉంది. కుండ ఉంది. దాని నెన్వరూ 
నిరాకరించడం లేదు. కాని, ఉన్న కుండ ముట్టి కన్నా అన్యంగా మాత్రం లేదు. ఇదే సత్తా. కుండకు ఆధారము, 
ఆధారమైన నుట్టియే కుండలో ఉంది. కార్య రూపంలో గోచరిస్తున్న కుండ కారణమైన మట్టి చేత పరివ్యాప్తమై 
ఉంది. ఆలాగే, ఈ విశ్వమంతా సద్రూప చైతన్య మైన పరమాత్మ చేత వ్యాప్తమై ఉంది. 

ప్రపంచం కార్య రూపంలో తెలుస్తూ ఉంది. ప్రపంచం పంచభూతాల సమ్మేళనంగా అర్థమౌతూ ఉంది. 
ఆందుకే ఇది ప్రసంచము. ఏ సంచమహా భూతాల కారణంగా ప్రపంచం తెలుస్తూ ఉందో, అట్టి ఆకాశాది 
పంచభూతాలు సరమేశ్వరుని నుండే జనించాయి (ట్రకర్షేణ మహాభూతాని అస్మాత్‌ ప్రభవన్తి). అందుచేత 
సరమేశ్వరుడు భూతాలకు ఉత్పత్తి न అంటే, భూత ఆవిర్భావానికి ముందు తానొక్కడే 
ఉన్నాడు. భూతాదిగా శోభిస్తున్నాడు. సద్రూపంగా స్వరూప వైభవంతో ఉన్నాడు (సదేవ సౌమ్య ఇదమగ్రఆనీత్‌ ఏక 
మేన అద్వితీయం బ్రవ్హా: ఇదే పరోభానము. సదాత్మకం. 
ప్రపంచం అంటే పాంచభౌతిక మైన స్థూల ప్రపంచమే గాక, సూక్ష్మభూతాలు, జీవులు అని కూడా 
అర్థము. భూతజన్య మైన ఈ విశ్వమంతా పరమేశ్వరుని అవ్యక్త చైతన్యం చేత వ్యాప్తమై ఉంది. కార్య రూపంలో 
భూతాలు గోచర నువుతూ ఉన్నాయి కనుక వాటికి ఆధారమైన సత్తా ఉండాలి. ఆచార్యుల వారు భాష్యంలో 
ఒక అందమైన వాక్యాన్ని అందించారు. 
నహి నిరాశ్మకం కించిత్‌ భూతం వ్యవహారాయ అవకల్పతే । 

“ఆత్మ లేనిదే ఏ భూతము కూడా వ్యవహార యోగ్యం కాదు" అని శ్రీ శంకర భాష్యము. అంటే భూతాలకు 
సత్తా స్ఫురణలు ఆత్మ వల్లనే కలుగు తున్నాయి. ఆత్మయే భూతాలకు ఆత్మ కావడం చేత వాటికి మనుగడ 
(సత్తా) సిద్ధిస్తూ ఉంది అని అర్థము. అందుచేతనే భూతాలు నా యందే ఉన్నాయి అంటున్నాడు గీతాచార్యుడు 
(యత్‌స్థాని నర్చుభూతాని, మయి नण మత్‌స్థాని! 

సర్వ భూతాలు నా యందే ఉన్నాయి 

ప్రపంచం ఉంది. ప్రపంచంలో భూతాలు ఉన్నాయి. వీటన్నిటికీ చైతన్యమే సత్తా మాత్రంగా ఉంది. 
సదాత్మకం గాను, స్ఫురణాత్మకం గానూ ఉంది. ప్రపంచం సత్తా మాత్రమైన చైతన్యానికి దూరంగా ఉండలేదు. 
కనుక, ప్రపంచము, ప్రపంచం లోని భూతాలు చైతన్యం లోనే ఉన్నాయి. ఈశ్వర చైతన్యం లోనే ఉన్నాయి. 

అందుచేత, ముత్‌స్థాని సర్వభూతాని - సర్ప్వభూతములు నా యందే ఉన్నాయి అంటున్నాడు. 
నానురూపాలతో 96 కనిపించినా, అలా కనిపించే దానికి ఉపాదాన కారణంగా ఏదైతే ఆధారమై ఉందో 
७6, ఆ కనిపించే దానికి సత్తాను కలిగిస్తూ ఉంది కనుక దానికి ఆత్మనంతంగా ఉంది. అదే సత్యము. సత్యముపై 

ఆధారపడి కనిపించే నామరూపాలు సత్యం కావు కనుక, అవి మిధ్య. 

ఉంది. పరిణామశీలంగా ఉంది. ఆద్యంతాలతో తెలుస్తూ ఉంది. సదాత్మక 


ప్రపంచం నామరూసాత్మకంగా 
మైన -చైతన్యముపై ఆధారపడి ఉంది. అందుచేత ప్రపంచం మిథ్య. ప్రపంచానికి సత్తాను సిద్ధింప చేసిన 
సరమేశ్వరుడు సత్యము. 


గారు నగకు బంగారు వల్లనే నునుగడ ఏర్పడుతూ ఉంది. నగ నామరూసాలతో ఉంది. బంగారుపై 


బం; 
బంగారు సత్యము. 


ఆధారసడి ఉంది. బంగారు లేకుండా నగ ఉండ లేదు. కనుక నగ మిథ్య. 


= 90) सा 


=== 
రాజవిద్యా రాజగువ్య యోగము = 


మట్టి కుండలకు మట్టే ఆధారము. మట్టి ठं, 
. మట్టి లేకుండా కుః 
సామరూపొలతో ఉంది. అందుచేత కుండ మిధ్య, ముట్టి ండ ఉండలేదు. కుండ మట్టిపై ఆధారపడి ఉంది. 


పత్యము 
न्मन ము (మృత్తి కేత్యేవ సత్యమ్‌). 


సృష్టి కార్య రూపంలో ఉంది. సృష్టికి పరమేశ్వరుడు కా! 
ఉంటుంది. కుండకు ముందు మట్టే ఉంది. చెట్నకు aed ఉన్నాడు. కార్యానికి ముందు కారణమే 
కార్య రూపాన్ని పాంది నపుడు శాఖోపశాఖలు గల వృక్షంగా वप బీజంలో అవ్యక్తంగా ఉన్న అంకురమే 
సృష్టికి ముందు అవ్యక్తంగా ఉన్న పరమేశ్వరుడే సృష్టిగా వ్యక్త మ ५ 
బంగారు లాగా వ్యక్తమయ్యే व व Fy oe కుండలో మట్టి లాగా, నగలో 
ద్రుశ్యమాన జగత్తులో పరమేశ్వరుని అవ్యక్త చైతన్యమే मद ४०2. ध తమళ न 
स పరమేశ్వర చైతన్యము చేత వ్యాస్తమై ఉంది (ఇదం జగత్‌ సర్వంమ Te అత 
स దృష్టాంతముతో విషయాన్ని సులభతరం చేసుకుందాం. నిద్రించి నపుడు మనం కలలు కంటున్నాం. 
ननं ५ ^ oe వారే కర్త నీ స్వష్నాన్ని తయారు చేసేం దెవరు? మరొకరు తయారు చేసీ 
“వకాశం లేదు కనుక నువ్వే సృష్టించావు. స్వప్నం చేనితో తయారైంది? కుండకు న gran 
సస్నానికి ఉపాదానం ఎవరు? నువ్వే. ప ध 
ए సవ్య వన్నీ నీకు తెలిసిన వేనా? లేక తెలియనివా? తెలియని వాటిని వలా సృష్టించ 
గలవు? ఏవేవి స్వప్నంలో నీకు కనిపిస్తున్నాయో వాటన్నిటిని గతంలో నువ్వు చూచే ఉన్నావు. అవన్నీ నీకు 
తెలిసినవే. నీలో ఉన్నవే. నీలో అవ్యక్తంగా ఉన్నవే కలలో వ్యక్త మవుతున్నాయి. 
కలలో కనిపించిన వన్నీ నీకు తెలిసినవే కనుక, వాటన్నిటికి సంబంధించిన జ్ఞానం నీకు ఉంది. ఆ 
విధంగా స్వప్న విషయంలో నీవు సర్వజ్ఞుడిని. అంతే కాదు. కలలో ప్రతి వస్తువు 23. నీ కన్నా అన్యగా ఏదీ 
ठं కనుక, కలలో నువ్వు సర్వవ్యాపీవి. స్వప్పంలో నువ్వు లేని చోటు లేదు. స్వప్నంలో ఉన్నదంతా సీవే. నీవు 
మాత్రమే. 
9 స్వప్నంలో చెట్లు ఉన్నాయి. నదులు ఉన్నాయి. సముద్రం ఉంది. ఆకాశం ఉంది. మృగా లున్నాయి. 
మనుషు లున్నారు. ఇవన్నీ సృష్టింప బడ్డనే. సృష్టించింది నువ్వే. ఈ విషయంలో సందేహం లేదు. కాని, ఎందుకనో, 
ఇక్కడ నాకొక సందేహం కలుగుతూ ఉంది. 
కలను నువ్వు సృష్టించానా? కల లన్నీ మనం సృష్టించు కుంటున్న వేనా? ఇదే వాస్తవ మైతే, మన 
స్వస్నాలను మనమే తయారు చేసుకునే టట్లయితే, కల లన్నీ మునకు అనుకూలంగా ఉంటాయే గాని ప్రతికూలంగా 
డు కుంటాయి? భయ పెట్టేవి ఎందు కుంటాయి? పులులు ఉండవు, పాములు ఉండవు. అప్పుల వాళ్ళు 
ఉండరు. అత్తమ్మలు అసలే ఉండరు. కాని, వీళ్ళందరూ కలలలో కనిపిస్తున్నారా, లేదా? అలాంటి స్వస్నాలను 
మన మెందుకు సృష్టించు కుంటాము? ఇంకా లోతుగా ఆలోచిస్తే కలకు కర్తవు నువ్వయితే, మరి కారయిత్వ 
మెవరిది? కనుక, వాస్తవానికి నువ్వు కలను సృష్టించవు. కల 9 నుండి వ్యక్త మవుతుంది. అంతే, 
ఉన్న నీ కల నీ నుండే ఎలా వ్యక్త మవుతూ ఉందో, అలాగే ఈ ప్రపంచం పరమేశ్వరుని 


356 వ్యక్తమైన కలలో నీవే ఎలా వ్యాపకమై ఉన్నావో, అలాగే పరమేశ్వరుని నుండి వ్యక్త 
చైతన్యమే వ్యాపించి ఉంది (మయా తత మిదం సర్వం జగ దవ్యక్త మూర్తినా). 


అవ్యక్తంగా 
నుండే వ్యక్తమైంది. 
మైన సృష్టిలో పరమేశ్వరుని అవ్యక్త 
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కనుక, కలలో = నీ లోనే ఉన్నాయి. ప్రపంచం కూడా పరమేశ్వరుని కః 
కాశం లేనందున, పరమేశ్వరుని లోనే ఉంది. ప్రపంచం పరమేశ్వరునిలో ఉంది కనుక 
వన్నీ పరమేశ్వరుని లోనే ఉన్నాయి (యత్‌ స్థాని నర్వుభూతాని). ५ 
మనం అర్థం చేసుకున్న దానిని సారభూతంగా చెప్పుకుంటే : అవ్యక్తమూర్తి యైన 
दथा సమస్త జగత్తు వ్యాస్తమై ఉంది కనుక, పరమేశ్వరుని చైతన్యము వల్లనే జగత్తు మనుగడను 
206 (సత్తా). అందుచేత భూతము లన్నీ పరమేశ్వరుని యందే ఉన్నాయి అని శ్లోకం లోని మూడు 
ఆర్థం చేసుకున్నాం. స 
मि 
६ నీటి యందు తరంగములు, బుడగలు మొదలైనవి జలము యొక్క సత్తా చేతనే సత్తావంతమై, ఎలా 
లము నందే ఉన్నవో, అలాగే పరమేశ్వరుని చైతన్యము చేత సత్తావంత మైన జగత్తు, జగత్తు లోని భూతములు 
పరమేశ్వరుని యందే ఉన్నాయి. 
నదాయతానాః ~ దేని సత్తా చేత ఏవి సత్తావంత మైనవో అని దాని యందే ఉంటాయి అని 
వేదం కూడా ధృవపరచింది. దీనిని బట్టి సర్వభూతములకు, సమస్త జగత్తునకు బ్రహ్మము ఆధారమని ధృవ 
పడింది. బ్రహ్మము ఆధారమైంది కనుక, జగత్తు ఆధేయ మవుతుంది. దీనిని నిర్ధారణ చేసుకుంటే, 
జగద్రహ్మలకు ఆధేయ ఆధార సంబంధం ఖాయ మవుతుంది. ఈ విధమైన సంబంధము ఉందా? ఉండే 
అవకాశ ముందా? అనేది మీమాంస. 
ఆధార ఆధేయ సంబంధము 
ఒక వేదిక మీద వ్యాసపీఠంపై ఒక గ్రంథము ఉంది. గ్రంథము అలా ఉండటానికి ఆధారంగా వ్యాసపీఠం 
ఉంది. వ్యాసపీఠము ఆధారము. గ్రంథము ఆధేయము. అంటే, గ్రంథము వ్యాసపీఠంపై ఆధారపడి ఉంది అని 





అర్థం, 

అలాగే వ్యాసపీఠమునకు వేదిక ఆధారము. వేదికను ఆధారముగా కలిగి యున్న వ్యాసపీఠము ఆధేయము. 
వేదికకు భూమి ఆధారము. అప్పుడు వేదిక ఆధేయ మైంది. ఇదీ ఆధార ఆధేయ సంబంధ మంటే. 

మరి, నున ప్రస్తుత చర్చనీయాంశ మైన జగద్రహ్మలకు ఆధేయ ఆధార సంబంధం ఉందా? ఉంటే, 


అది ఎలాంటి సంబంధము? 

సంబంధము అన్నప్పుడు అది సజాతీయంగా ఉండాలి. జలక్షీర సంబంధమును సజాతీయంగా అర్థం 
చేసుకోవచ్చు. రెండూ ద్రవ పదార్థములే కనుక. స్థాణుక్లీర సంబంధము సాధ్యమా? పాలలో నీళ్ళు కలుస్తాయి 
గాని రాళ్ళు కరగవు, కలనవు. అది నిజాతీయం కనుక, వాటి ముధ్య సంబంధం కుదరదు. మరి, చైతన్య 
రూపుడైన అన్యక్త పరమాత్మకు జడ రూపమైన వ్యక్త ప్రపంచానికి సంబంధం ఎలా కుదురుతుంది? సంబంధమే 
లేనపుడు ఇక ఆధార ఆధేయము లెక్కడ ఉంటాయి? 
ఒక వస్త్ర ముంది. నస్తానికి సత్తా నూలు మాత్రమే. నూలుతో వస్తాన్ని నేశారు. ఇప్పుడు వస్త్ర మంతా 
నూలు వ్యాపించి ఉంది. వస్త్రము ఏదో కాదు; నూలే. వస్త్రానికి నూలు ఆధార మైతే, >= ఆధేయ మవుతుంది. 
దీనినే సమనాయ సంబంధం అంటారు. వస్త్రం తగలబడి పోతే, నూలు మిగిలి ఉంటుందా? సమవాయ 
సంబంధంలో ఒకటి నశిస్తే రెండవది కూడా నశించాలి, గుడ్డ నశిస్తే దారము నశించినట్లే. దారము నశిస్తే గుడ్డ 
నశించినట్లే, 
మరి, జగత్తు బ్రహ్మలకు సమవాయ సంబంధం ఉండే అవకాశం ఉందా? జగత్తు నశిస్తే బ్రహ్మము 
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నశిస్తుందా? ప్రళయంలో జగత్తు లేకుండా పోతుంది క్ర! 
ना పరిణామం చెందుతూ ఉంది కదా! en ల్‌ ఆప్పుడు బ్రహ్మము కూడా లేనబ్లేనా? అలాగే, 
नण పోవచ్చు. జంకే పూ ४ ల కూడా పరిణామశీల మేనా? ఇలా ఎంతైనా 
పనే సంబంధము ఉండే అనకాశమే లేదు, బ్రహ్మము కమ పడప తీయం కమక, బ్రహ్మమునకు దేని 
సంబంధము ప్రాప్తం? సంబంధము ఉంటే బ్రహ్మము २ iss వస్తువు ఉంటే కదా బ్రహ్మమునకు 
విరుద్దము. 'వుతాడు. ఈ విషయం శృతి సృతి అనుభవ 
నిష్కలం నిప్రియం అసంగో న హె సజ్ఞతే, ఆకాశవ सयु 
ము అనయన రహితము. క్రి Rey 
బ్రహ్మ ~ డ్రియా రహితము, సంగరహితము, ఆకా: 
సర్వగతము. . ఆకాశము లాగా నిర్మలము. నిత్యము. 
కనుక పరమేశ్వర చైతన్యము భూతములలో ప్రవే 
'ప్రవేశించటము గాని, వ్యాప 
విధమైన ఆధార ఆధేయాది సంబంధాలు కలిగి ఉండటము గాని మం न श fig అర 
వ్యానహారికమే గాని పారమార్టికం కాదు. అద్వయము, అసంగము ఆయిన అవ we अ वा 
न అవ్యక్త చైతన్యానికి సంబంధము 
ఆరోపమే గాని స్వరూపము కాదు 
మసక द 'హైడును పాముగా భ్రమించాము. రజ్ఞ సర్ప భ్రాంతి ఏర్పడింది. सड అక్కడ 
ఉన్నది త్రాడే గాని సర్పం కాదు. ఇక ఆలోచించండి. 
సర్పము కనిపిస్తూ ఉంది కధా! సర్పముగా తెలిసే దెవరు? 'త్రాడే. త్రాడు ఎక్కడుంది? సర్పములో 
వ్యాపించి ఉంది. సర్పముగా కనిపించేదంతా త్రాడే. సర్పము के త్రాడు పాడవే. ఈ విధంగా (త్రాడు 
సర్పమంతా వ్యాపించి ఉంది (మయా తతం ఇదం సర్వం). 
సరే. అదలా ఉంచండి. ఇంతకీ సర్ప మెక్కడుంది? త్రాడు లోనే ఉంది (మత్‌స్థాని మయి స్థితాని). 
మరి, త్రాడు సర్పంలో ఉందా? లేనే లేదు. అదే శ్లోకంలో ఇక మనం చెప్పుకోవలసిన నాల్గవ పాదము (అహం 
తేపున అవస్థితఖ). ఇదీ గమ్మత్తు. 
స్వప్పంలో అంతటా నీవే వ్యాపించి ఉన్నావు, స్వప్నం నీ లోనే ఉంది. కానీ నువ్వు స్వప్నంలో లేవు. 
र ౦లో నీవు లేనపుడు స్వప్నంతో నీకు సంగత్వ మెలా ఉంటుంది? 'సంగత్వము లేనపుడు సంబంధ మెలా 
షుటుంది? ఏది ఆధారము? ఎక్కడ ఆధేయము? అంతా ఆరోషమే. కల్పితమే. అధ్యస్త సంబంధమే. మిథ్యా 


సంబంధమే. 

కుండలో మట్టి వ్యాపించి ఉంది అని మనం చెప్పుకోవచ్చు. మట్టి కన్నా వేరుగా కుండ ఉందే కదా మట్టి 
కుండలో వ్యాపించేది! కుండ స్థాయి నుండి చూస్తే మట్టి ఆధారం గాను, కారణం గాను తెలుస్తూ ఉంది. మట్టి 
స్థాయి నుండి చూస్తే కుండ ఎక్కడుంది? ఉన్నదంతా మట్టే. వ్యాప్య వ్యాపకా లెక్కడున్నాయి? ఆధార ఆధేయా 
లెప్పుడొచ్చాయి? 

పారమార్థిక దృష్టిలో పరమాత్మ అసంగుడై, అద్వయుడై శోభిస్తూ ఉన్నందున సర్పములో రజ్ఞువు లేనట్లు, 

స్వప్నంలో పురుషుడు లేనట్టు, జగత్తులో, భూతాలలో తాను లేడు. అదే శ్లోకం లోని నాల్గవ పాదం (గచాహం 
తేషు అవస్థీతలి. (బ్రహ్మము భూతములలో ఉంటే, బ్రహ్మము ఆధేయమై భూతాలు ఆధార మవుతాయి. 


EP 


ह्व 


సంబంధమే లేని వస్తువు ఆధేయ మెలా అవుతుంది? (छ పా सन 
అమరం వస్తు క్వబిత్‌ ఆధేయ భావేన 
మరి, ఏ నంబింధథధము లేక, ఏ నంనర్లమూ లేక జగత్తు యొక్క న్య్వష్టాది కారాలు ఎలా 
సాగుతున్నాయి? అదే ఆశ్రరకర మైన ఈశ్వర వైభవము. చదవండి. 
న చ ముత్సాని భూతాని పశ్య మే యోగ మైశ్వరమ్‌ | 


భూతభ్ళ న్నచ [> మనూత్మా భూతభాననః ॥ 5 
న-చామత్‌స్థాని-భూతాని-వశ్చామే-యోగం-విశ్వరం 
భూతబ్బత్‌-న-చ-భూతస్థ-మమ-ఆత్మా-భూతభానన: 

భూతాని = ప్రాణులు మమ = నాయొక్క 

న మత్‌స్థాని = నాయందు లేవు ఆత్మా = ఆత్మ 

మే = నాయొక్క భూతభ్ళత్‌ = భూతములను భరించునట్టిది 
బశ్వరం = ఈశ్వరసంబంధ మైన భూతభావనః = భూతములను రక్షించునది 
యోగం చ = యోగమును భూతస్థః నచ = భూతములలో ఉండేది కాదు 
పశ్య = చూడు 


అర్జునా! భూతములు కూడా నాలో లేవు. నా యోగ మహిమను దర్శించు. భూతాలేను పుట్టించి, భూతాలను 
పోషించే నా ఆత్మ భూతాలలో లేదు. 
వ్యాఖ్య 


సర్వ భూతములు నా యందు ఉన్నవి (యుతస్థాని నర్వ భూతాని) నేను భూతముల యందు లేను (कं 
చావాం सु) అని నాల్గన లేకంలో భగవంతుడు ప్రసంగించాడు. అంటే, తాను భూతాలలో లేకున్నా, 
భూతాలు తన యందు ఉన్నాయని అంగీకరించడం జరిగింది. అలాంటప్పుడు భగవంతుడు అసంగుడు ఎలా 
అవ్ఫతాడు? అనేది ఒక శంక. 
భూతములు సరమేశ్వరుని యందు ఉంటే, భూతాలకు పరమేశ్వరునికి ఆధేయ ఆధార భావము ఏర్పడినట్లే 
కదా! ఈ ఆధార ఆధేయాలు ద్వ్వైతాన్ని ప్రవేశ పెడుతున్నాయి కదా! బ్రహ్మము ఏకము, అద్వయము అనే 
ప్రత్తిజ్ఞుకు భంగం వాటిల్లుతూ ఉంది కదా! 
1 నిద్రలో निषे పురుషుని వల్లనే వస్తు సత్తా కలుగుతూ ఉంది కనుక, స్వప్నము తనలో ఉంది 
అంటున్నామే గాని వాస్తవానికి స్వస్టముతో తనకు ఏ విధమైన సంబంధము లేదు కదా! అలాగే ఆత్మ చేత 
శసత్తానంతములై ఉండటం చేత భూతములు ఆత్మ యందు ఉన్నవని చెప్పడం జరిగిందే గాని, బ్రహ్మకు 
4 "తములతో సంగత్వము ఉందని కాదు. 
(च యందు రజతము ఉన్నట్లు చూస్తున్నాము కదా! నురి ముత్తెపు చిప్ప యందు వెండి ఉన్నట్లేనా? 
सु చిప్ప లోని వెండికి, ముత్తెపు చిప్పకు సంబంధం ఉందా? లేదు కదా! అలాగే సర్పము రజ్ఞవు 
న్‌ 'కనిపీస్తూ స్తూ ఉంది. అలాగని సర్బానికి రజ్ఞువుకు సంబంధం లేదు కదా! అలాగే భూతాలకు, (బ్రహ్మమునకు కూడా 
సంబంధం లేదు. 
4१०99 సత్తా బ్రహ్మము వల్లనే 
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కలుగుతూ ఉన్నందున, భూతాలు పరమేశ్వరునిలో ఉన్నవి (యుత్‌స్థాని 


(न्न ~ =-= 
) అని చెప్పడం జరిగింది. 2 
~ బ్రహ్మము అద్వయమైన అవ 
9 విధమైన न అవకాశము sees नं కావడం చేత, | 
< < = జరిగింది. ఇంతకీ २6 డు భూతాల! ల 
తేషు ६ २) ఇంతకీ, బ్రహ్మము సందు a లో లేడు చాహం 


రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము == 


లేదంటే ని చెప్పినట్లెంది. ఇదేమిటి? అని (59 కు ఉన్నదా? ఉన్నది అందే 
ల యోగ हनः కని ప్రశ్నిస్తే అదే నా యోగ వైభవము, ren 
సౌమ్యా2_ మసి యథా వీచి 
ర్షచాస్తిన చనాస్తిచ, 
తథా జగగ్దహ్మణకీదం శూన్యాశూన్య సదం గతమ్‌ , 


“నాయనా! సౌమ్యుడా! జలము నం 
నందు ఈ ప్రపంచము సద్‌ కాదు, er లేనిపీ కావో, అలాగే, బ్రహ్మము 
భూతాలకు ఆత్మ వలననే సత్తా కలుగుతూ ఉంది కనుక, క pe ఉపనిషత్తు. 
చేత, బ్రహ్మము భూతాలలో ఉంది అని అజ్ఞానులు భావించే sae అయ్యా యని చెప్పడం 
యందు లేను అని చెప్పడం జరిగింది (అహం తేషు స్థితఇతి మ नभ విరాకరిస్తూ, నేను వాటి 
భూతములు బ్రహ్మము నందు లేవు వ 
= NIE ध wa భూతములు ఆధారమై బ్రహ్మము ఆధేయ మవుతాడు. అందుచేత 
शोत జరిగింది. భూతములు (బ్రహ్మము వందు ఉంటే, బ్రహ్మము 
ఆధారమై భూతములు ఆధేయ మవుతాయి. బ్రహ్మము అద్వయము, అసంగము కానడం చేత i ey 
దేనికిని ఆధారము కాడు. అలాగే ఆధేయమూ కాడు, కనుక నేను భూతముల యందు చేమ = व 
శ్లోకంలో చెప్పిన పరమేశ్వరుడు ప్రస్తుత శ్లోకములో భూతములు నా యందు లేవు అంటున్నాడు (న చ 
మత్‌స్థాని భూతాని). ఎ 
భూతములు తన యందు లేవు అంటే జగత్తు తనలో లేదు అని అర్థము. కుండలో మట్టి ఉంది. కాని, 
లో కుండ ఉందా? లేదు. జడమైన జగత్తుకు, చైతన్య స్వరూపమైన బ్రహ్మమునకు ఏ విధమైన సంబంధమూ 
పాసగదు. ఒకవేళ ఏదైనా సంబంధమును ఊహిస్తే, అది కారణ కార్య సంబంధం కాదు, కుండకు మట్టి కారణ 
మని చెప్పినా, ఉన్నది కారణమైన మట్టే గాని, కార్యం ప్రత్యేకంగా ఎక్కడుంది? కుండ కార్యము. అంటే, కుండ 
ఏమిటి? నామరూపాలే కదా! నామరూపాలు సత్య మెలా అవుతాయి? సత్యమైన మట్టిపై ఆధారపడి ఉన్నందున 
కుండ అనే నామరూపాలు మిథ్య. సత్యమిథ్యలకు సంబంధము కార్యకారణం కాదు. మిథ్యా సంబంధము. అదే 
అధ్యస్త సంబంధము. 
రజతము శుక్తి యందు అధ్యస్తము. రజతము నాన మాత్రమే గాని సత్యము కాదు. శుక్తి యందు 
రజతము అనేది లేనే లేదు. అలాగే బ్రహ్మము నందు జగత్తు అధ్యస్తమే కనుక, జగత్తు అనేది కేవలం నామ 
మాత్రమే గాని, జగత్తు అనేది వాస్తవంగా బ్రహ్మము నందు లేదు. కనుకనే భూతములు నాలో లేవు అంటున్నాడు. 
భూతములు బ్రహ్మములో లేనందున, భూతములతో బ్రహ్మమునకు ఏ విధమైన సంసర్గము ठै (అసంసర్ణిత్వాత్‌, 
నచమత్‌స్థాని భూతాని). బ్రహ్మమునకు ఏ విధమైన సంబంధము లేనందున, జగత్తు యొక్క గుణదోషాలు 
బ్రహ్మమునకు అంటవు. అధ్యస్త సంబంధము కావడమే అసంగ స్థితికి కారణము. 
యత్ర యదధ్యస్తం తత్సృతేన గుణేన దోషీణ వా అణుమాత్రేణాపి స న సంబధ్యతే - దేని యందు ఏది 
అధ్యసింప బడిందో, అట్టి అధ్యస్తమైన దాని గుణముతో గాని, దోషముతో గాని అధిష్టానమైన దానికి సంబంధము 
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` = (नन వారు (नषु భాష్యంలో స్పష్టం చేశారు. 
డు జగత్తుకు ఆధారము కాడు. కాని, భూతములు నా యందు € 
9 కాడు. కాని, ని అంటాడు. పరమే, 
ee అసలే కాడు. కాని, నేను భూతములలో ఉన్నాను అంటాడు. अ aE नी 
pa 'నా ఈశ్వర సంబంధమును తిలకించు' (వశ్య మే యోగ మైశ్వరమ్‌) అంటాడు. ర 
ల ఉత్పత్తికి, పెరుగుదలకు, మనుగడకు సత్తా మా! 
త్తి , छर, మాత్రమై (భూత భావనః భూతాని భావయతి 
వర్లయతి ఇతి, భూతములకు ఉపాదానం కావడం చేత వాటిని పోషించునది అయినప్పటికి (భూతబ్యత్‌, 
భూతాని బిభర్తి. నా ఈశ్వర చైతన్యము (మమ ఆత్మా) భూతముల యందు లేదు (థ చభూతస్థః). ఇదే 
ఈశ్వర వైభనము, తిలకించు అంటున్నాడు. ఇదే శ్లోకము యొక్క ఉత్తర పాదము. 
ఈశ్వర వైభవము 
ఇక్కడ యోగం అంటే సంబంధము. విశ్తరమ్‌ అనేది విశేషణంగా వాడ బడింది. ఈశ్వరునితో కూడిన 
ఈ సంబంధాన్ని, ఈశ్వర యోగాన్ని (యోగమైశ్సరమ్‌) దర్శించ మంటున్నాడు (వళ్ళ). ఇదే ఈశ్వర మాయ. 
ఈశ్వర వైభవము. 
తాను తానుగా ఉంటూ, తనలో ఏ మార్పు లేకుండానే జగత్తుగా భాసించడం ఈశ్వర వైభవము కాదా? 
సర్వ కారణమై కనిపిస్తూ, కారణ కార్యాలకు అతీతంగా శోభించడం ఈశ్వరీయ మాయ కాదా? అవ్యక్తమూర్తియె 
ఉండి వ్యక్తాలలో ప్రాకి ఉండటం ఈశ్వర యోగం కాదా? స్వరూపంలో ఏకమై భాసిస్తూ, వ్యవహారంలో 
అనేకంగా గోచరించడం యోగమైశ్వరమ్‌ కాదా? అన్నీ తానే నంటూ, ఏదీ తాను కాదంటూ, అంటీ అంటని 
ఈ విలక్షణ స్థితిని ఏమనాలి? 
మట్టిలో తానే. మనిషిలో తానే. మాటలో తానే. మనస్సులో తానే. మాయలో తానే. మహిమలో తానే. అన్నీ 
తానే. తానే అన్నీ. అన్నీ ఎన్నని? ఎన్నో కావని. అన్నీ ఒక్కటే నని. ఆ ఒక్కటే తానని. అదే వైభవము! ఈశ్వర 
వైభవము. సర్వేశ్వర వైభవము. నిరుపాధిక ఐశ్వర్యము. ఏది ఉన్నా తన వల్లనే ఉంటుంది. తన పైనే ఆధారపడి 
ఉంటుంది. కొని; తాను దేని పైన ఆధార పడదు. తనలో దేనిని ఉంచుకోదు. తాను దేని లోను ఉండదు. అదే 


ఈశ్వర వైభవము. 
భూతములకు ఈశ్వర చైతన్యము చేతనే ఆ 
పరమేశ్వరుడు భూతభావనుడు (భూతభావని. భూతభావనుడు అంటే భూతముల ఉత్పత్తికి, 


మైన వాడు అని అర్థము (భూతాని భావయతి, వర్ణయతీతి వా భూతభావనః). అంటే, సృష్టి కార్యము అతనిదే. 
, 'కారయితా', అంటే కర్త చేత కర్మ చేయించే వాడు 


నురొకరిది కాదు. నిర్మాణకర్త తానే. కర్త తాను అయితే, 

నురొకడు ఉన్నాడా? అలా పరమేశ్వరుని చేత సృష్టి చేయించే వాడు మరొకడు ఉంటే, అతడే సృష్టికర్త 
అవుతాడు, కనుక కర్త తానే. కారయితా కూడా తానే. ఈ విధంగా భూతభావనుడైన వాడు భూతముల వృద్దికి 
కారణమై భూతబ్బుత్‌ అయ్యాడు. భూతాలను ధరించే వాడు, భరించే వాడు, పోషించే వాడు భూతభృత్‌ 
గబూతాని బిభర్తి ధారయతి పోషయతి ఇతి వా భూతబ్బత్‌). యావత్ర్రపంచానికి తానే ఉపాదాన కారణం 
కావడం చేత, జగద్రూపంలో తానే ఉండి, జగత్తును తానే పోషిస్తూ ఉన్నాడు అని అర్థము. 

ట్టి కుండకు సత్తాత్మకం గాను ఉంటూ కుండను భరిస్తూ, 
పాదాన మైన మట్టిలో ఏ పరిణామము లేదు. ఇదే వివర్త 
వ్యక్త చైతన్యమైన తన పరోభానమునకు లేదు 


విర్భానము సంభవిస్తూ ఉంది. అలా చూచి నపుడు, 
, వృద్ధికి కారణ 


కుండ యొక్క ఉత్పత్తికి కారణమైన మ 
ధరిస్తూ ఉంది (బిభర్తి ధారయతి). అలాగని © 
అధిష్టానము. కాని, ఈ విధమైన వినర్త అధిష్టానత్వము కూడా అః 


ह~ ` - =-= 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము === 


నిదే ఈశ్వర వైభవము. కనుక, పరమేశ్వర వైభవముతో 
ద్వైత భానవ అంకూారే కారు. కవు 
న కాదు, కనుక, ఈశ్వర 


గత్కారణము కాబోదు. 


(स स्त पण 
అస్ఫదైతో ఇంద్రజాలన్య యదుపాదాన కారణమ్‌ , అజ్ఞానం తదుపాశ్రిత్య 
ॐ తరూప ప్రపంచ ఇంద్రజాలానికి ఏ ५ 
2 అజ్ఞానము లేదా మాయ ఉపాదాన కారణముగా చెప్పబడు 
న కా ప్పబడుతూ 


లో నీలకంఠాచార్యులు ఉదహరించిన వార్తిక వాక్యము. 
కనుక మాయా కార్యమైన భూత ప్రపంచముతో $ 
ज ఉండేందుకు అవకాశము శేనందున, beg “పరమేశ్వరునకు ఆధార 
వాస్తవానికి ఈశ్వర చైతన్యము (మమ ఆత్మా) భూతముల యందు च क 
ఆకాశములో గంధర్వ నగరము, గగన కుసుమము ఇత్యాదులు గో, అన్నాదు. 
అయినా, ఆయా రూపాలుగా ఆకాశము పరిణమించదు la व नम 
అ కనుక, ఆకాశము వాటి యః 
“త భావనణి, 'భూతభృతొ అని ఈశ్వర చైతన్యము స్తుతింప బడుతూ ఉండవా, ర జహా eae: 
ఉండినా (సర్వభూతనివాసో౭._ వి, వాటితో ఏ సంబంధము లేకపోవుట చేత, ఆపే se ణా 
० „ అపంగమైన ఈశ్వర చైతన్యము 
భూతముల ००० కాదు థచ ౨. అలా ఉండేట ట్లయితే, విశేషణ నాశాత్‌ విశిష్టస్యాపి 
ब्त అనే న్యాయానుసారము విశేషణము లైన భూతములు स వాటికి విశిష్టంగా తెలుస్తున్న ఆత్మకు 
కూడా వినాశము కలుగుతుంది. ఆత్మ అవినాశి కనుక ఆత్మ భూతములలో ఉండలేదు. 3 
అలా అయితే, ఆత్మకు భూతస్థత్వము లేదు అనుకుంటే, భూతముల చేత ఆత్మ పరిచ్చిన్నం కావడం 
లేదా? అనే సందేహం కలగవచ్చు. అలాంటి సందేహానికి అవకాశం లేదు. ఇది అధ్యప్త సంబంధము కావడం 
చేత, ఆకాశము నందు నీలి వర్లము లాగా, పరమేశ్వరుని .చైతన్యము నందు 'సర్వమూ కల్పితమే అని భావము. | 
పైగా, అధిష్టానానికి భిన్నమైన ఆరోపితాలకు అస్తిత్వము ఉండదు కనుక, అట్టి సందేహానికి అవకాశం లేదు. 
చివరగా మమఠత్మా అనడం కూడా అర్థం కావాలి. మమగ్భహం అంటే నా ఇల్లు అని అర్థము. అంటే, 
చేను చేరు, నా ఇల్లు వేరు అని తెలుస్తూనే ఉంది. అలాగే మమఆత్మా అందే, ఈశ్వరుడు వేరు, ఈశ్వరాత్మ 


వేరు అని అర్థమా? కానే కాదు. 
ఇక్కడ అధ్యాస కోణం నుండి మమ ఆత్మా అని ప్రవచిస్తున్నాడు. 
అంటున్నాడే గాని, ఆత్మ నుండి ఆత్మను చేరు చేసి కాదు. సోపాధిక ఐశ్వర్యా 


అవగతం కావడానికి మనుఆత్మా అంటున్నాడు, వాస్తవానికి నా ఆత్మ అనేది 
ఉంది. అదే నిరుపాధిక ఐశ్వర్యము. సత్య జ్ఞానానంద స్వరూపము. కనుకనే ఏష 


అన్నది బృహదారణ్యకోపనిషత్‌. 
మనం అధ్యయనం చేసిన ఈ उ 
వానికి స్వప్నం అదృశ్య మైనట్లు, ద్వైత ప్రపంచం అదృశ్య మవుతుంది. 
ఇంతవరకు రెండు శ్లోకాలలో (4, 5) మనం తెలుసుకున్ల విషయాన్షే 
యధథాకాశ స్టీతో నిత్యం వాయుః సర్వత్రగో మహాన్‌ | 
తథా సర్వాణి భూతాని మత్తానీ త్యుపధారయ ॥ 6 


~ == ~ 
एषा 


వ్యాఖ్య 


ఉపాధి స్థాయి నుండి మమ ఆత్మా 

న దృష్టిలో ఉంచుకొని, సర్వులకు 
లేదు. ఆత్మే ఉంది. అద్వయంగా 

సర్వేశ్వరః- ఇతడే సర్వేశ్వరుడు 


లుగు - ఐదు శ్లోకాలు చక్కగా బుద్దికి పడితే, నిద్ర నుండి మేల్కొనిన 


యథా-ఆకాశస్థితః-నిత్వం-వాయుూః-సర్వత్రగః-మహాన్‌ 
తథా-నర్వాణి-భూతాని-మత్‌స్థాని-ఇతి-చవధారయ 
स - न्दः తధా aii 
గొప్పది సర్వాణి = సమస్తములైన 
వాయుః = వాయువు భూతాని नः - कध 
ర్‌ = నిత్యము మత్యాని ఇతి = నాలో ఉన్నవని 
థా = ఏవిధంగా ఉపధారయ = గ్రహించు 


ఆకాశస్థితః = ఆకాశము నందున్నదో 
అర్జునా! శ్రేష్ట మైనది, సర్వ సంచారి అయిన గాలి ఎలా ఆకాశంలో ఉంటుందో, అలాగే సమస్త 
లోనే అ నర్వ ఎలా , అలాగే సమస్త భూతాలు నా 


వ్యాఖ్య 
రెండిటి > సంశ్లేషము, అంటే సంబంధము ఉన్నప్పుడే ఆధార ఆధేయ భావము సంభవము అని 
ఇంతవరకు ఆర్థం చేసుకున్నాం. జగద్భహ్మలకు సంశ్లేషము కుదర నందున ఆధేయ ఆధార సంబంధము 
లేదని భావించాము. కాని, అసంశిష్ట మైన వాటి మధ్య కూడా ఆధార ఆధేయ భావమును చూపే దృష్టాంత 
మును తీసికొని, మయాతతమిదం సర్పం శ్లోకము నుండి మనం చెప్పుకొనిన పై రెండు (4, 5) శ్లోకాల లోని 
न" (व्व व्क सुत దృష్టాంతం చేత సమర్ధిస్తూ ప్రవచిస్తున్నాడు [८ ఉపపాదయన్‌ 


అవకాశము - అవస్థానము 

అవకాశము ఉన్నప్పుడే దేని కైనా అవస్థానము ఉంటుంది. “అవస్థానము' అంటే ఉనికి అని అర్థము. 
అవకాశ ప్రదాత ఆకాశ - అవకాశాన్ని ఇస్తుంది కనుక ఆకాశము అని పేరు వచ్చింది. ఏ చలనాని కైనా చోటు 
ఉన్నప్పుడే అవకాశం. ఆ చోటే ఆకాశము. పంచభూతాలలో ఆకాశం ఒకటి, అన్ని భూతాల లోకి సూక్ష్మ మైనది 
ఆకాశము. కనుక ९७48 కన్నా విశాల మైనది. అందుచేత ఆకొశము మిగిలిన నాలుగు భూతాలకు, అనగా 


పృధథినప్తేజో వాయువులకు తనలో అనస్థానమును కల్పిస్తుంది. 
వాయువు ఉంది. వాయువు యొక్క ఉనికి ఆకాశంలో ఉంది. అంటే వాయువు తనలో ఉంటూ 
చలించడానికి ఆకాశము అవకాశమును కల్పిస్తూ ఉంది. ఆకాశము అవకాశము నిచ్చింది కనుక వాయువుకు 
'అవస్థానము ఏర్పడింది. 
వాయువు సదా ఆకాశం లోనే ఉంటుంది (నిత్యం ఆకాశేస్థితః). ఆకాశ వాయువులకు ఆధార ఆధేయ 
సంబంధం తెలుస్తూ ఉంది. ఆకాశము ఆధారము కాగా, వాయువు ఆధేయంగా ఉంది. ఆధారం లేకుండా 
'ఆధేయం ఉండ లేదు. ఆకాశం లేకుండా వాయువు ఉండ లేదు. చలించనూ లేదు. 
వాయువు గొప్పది (యహాన్‌ వరిమాణత$). ఆకాశం వాయువు కన్నా గొప్పది. కనుకనే వాయువు యొక్క 
ఉత్పత్తి స్థీతి లయాలు ఆకాశం లోనే జరుగు తున్నాయి. వాయువు చలిస్తూ ఉంది. ఆకాశం అచలంగా ఉంది. 
ఆకాశంలో చలించే వాయువు గొప్పది అన్నాడు గీతాచార్యుడు (శుహోన్‌). గొప్పది అంటే గొప్ప పరిమాణము 
కలది అని వ్యాఖ్యానించారు శ్రీ శంకరాచార్య స్వామి (వరిమాణతల). 
పరినూణము అంటే వాయువు యొక్క సంచార పరిధి అని అర్థము. నాలుగు భూతాలలో ఎక్కువ 
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"गष अय 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య व्ण --- 


దూరం = వాయువే. వేగంలో కూడా తవదే 
మూడు భూతాలలో జలం అధోముఖంగా పయనిస్తుంది. कः 
ఏగిరి నంత ఎత్తుకు అగ్ని जा లేదు, ఆందుచేపు. ఏ +: nine oN sande Tens 
వాయువు నందే గోచరించడం చేత వాయుపును గొప్పది అన్నారు. నా వాలుగు భూతాలలో గొప్పతనము 
న వాయువు ॥ 
గొప్పది యె వును సర్వత్రగ మంటున్నారు. అంతటా పయవించేది కనుక సర్వత్రగం అయింది 
గచ్చతి ఇతి సర్వత్రగణ. అన్ని వైపుల (ప్రసరిస క సర్వ! 
కి వాయువు పయనించ ठं 'ప్రసరిస్తుంది. ఆన్ని చోట్ల తిరుగుతుంది. ఒక చోట నుండి నురొక 
చోటికి: నాయువే ంచ గలదేమో గాని, ఒక ఆకాశం నుండి మరొక ఆకాశం లోకి పయనించ లేదు. 


కారణం, ఆకాశం ఒక్కటే కనుక, అందుచేత వాయువు ఎంత దూర as 
ఆకాశం లోనే ఉండాలి, ఆకాశం లోనే తిరగాలి, = వెళ్ళనా: चणक ० मु 


भ्वतः pais లోనే ఉండినా, వాయు గుణ దోషాలు ఆకాశంలో ఉండవు. వాయువు ఎంత గొప్ప 
దైనా, దాః క పరిధి ఉంది. అంతరిక్షంలో వాయువు లేదు. వాయువు యొక్క ఈ he న్నత్వము వలన 
ఆకాశము యొక్క అనంతత్వానికి భంగం వాటిల్లదు. అనంతమైన ఆకాశము పూర్ణ రూపంతో భాసిస్తూ ఉంది. pe 
తనలో ఎన్ని ఉన్నా, ఆకాశము దేనిని అంటకుండా నిర్లేపత్వమును (ప్రదర్శిస్తూ 'షేంది. ఈ విధంగా వాయు 
రాకాశాలకు సంశ్రేషము లేకపోయినా అసంశ్లిష్ట మైన ఈ రెండిటికి ఆధేయ ఆధార సంబంధం ప్రాప్తించినట్లు, 
జగద్రహ్మ లకు సంశ్లేషము లేకపోయినా, ఆధార ఆధేయ భావం గోచరించడం సమర్థనీయమే. i 
ఈ వాయు రాకాశముల దృష్టాంతమును ఆధారం చేసుకొని व्याक ఆధేయ ఆధార భావమును 
చెప్పుకుందాం. 
పరమాత్మ త్య द्र ప్రపంచము (+> 
గొప్పది అయిన వాయువు మహా గొప్పది అయిన ఆకాశంలో ఉన్నట్లు, గొప్పది అయిన ప్రపంచము 
ఆకాశము కంటే సూక్ష్యమైన (ఆకాశాదే రపి సూక్ష్మ తరమ్‌) పరమాత్మ యందు అవస్థానమును కలిగి ఉంది. 
వాయువుకు ఆకాశము ఎలా ఆధారమో, జగత్తుకు పరమాత్మ అలా ఆధారము. 
వాయువు ఆకాశానికి ఎలా దూరంగా పోలేదో, భూతములు ఏవి ఎక్కడ తిరిగినా, ఏ లోకాల శేగినా, 
అనంతుడైన పరమాత్మకు మాత్రం దూరంగా పోలేవు. గొప్పదైన వాయువు విశాలాకాశంలో ఒక మూల ఒదిగి 
ఉన్నట్లు, సమస్త మైన ఈ జగత్తు పరమాత్మలో అంశమాత్రంగా ఉంది. ఈ విశ్వమంతా పరమేశ్వరుని ఒక్క 
పాదం కాగా, మిగిలిన మూడు పాదాలు విశ్వాతీతంగా ఉన్నాయి అన్నది వేదం (పాదో౭_ స్య విశ్వాభూతాని 
త్రిపాదస్య అమృతం దివి. ఈ విషయాన్ని గీత - విభూతి యోగంలో భగవంతుడే స్వయంగా చెబుతాడు. 
అర్జునా! ఈ విశ్వము నంతా ఒక్క అంశము చేతనే నేను వ్యాపించి యున్నాను (విష్టభ్యాహ మిదం కృత్స్నం 
ఏకాంశేన స్థితో జగత్‌. ఆకాశము లాగా పరమాత్మ యొక్క ఏకత్వాన్ని, అనంతత్వాన్ని అర్థం చేసుకున్నాం. 


పూర్ల్ణత్వంలో పోలిక ఎలా కుదిరిందో, నిర్లేపత్వము లేదా అసంగత్వములో కూడా అలాగే పోలిక ఉంది. అది 
५. 


కూడా చెప్పుకుందాం. 
వాయువు గంధవహుడు (గంధస్య నహః గంధవహలి. గంధమును వహించే వాడు (గంధం వహతీతి 
గంధవాహ). వాయువు గంధమును మోసుకొని ఆకాశంలో సంచరిస్తున్నా, ఆకాశం మాత్రం సిర్లేపం గానే 
ఉంటుంది. అంటకనే ఉంటుంది. అలాగే, జగత్తు పరమేశ్వరుని యందే ఉన్నా, జగత్తు లోని గుణ దోషాలు 
పరమేశ్వరుని అంటవు. వాయువు ఎలాగైతే ఆవిర్భావ తిరోభావాలను ఫాందుతూ ఆకాశంలో సంచరిస్తూ 


कक भ 


ముందంజ. పృధివి ఎలాగూ చలించదు. చలించే 
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“ఉంటుందో, నస్తూ పోతూ ఉండే లక్షణము గల ఈ జగత్తు (कच्छ ఇతి జగత్స్‌ కూడా అచలమైన 
'వరనూత్మ యందే సృష్టి స్థితి లయాదులను పాందుతూ ఉంటుంది. 
ఆకాశం ఒక్కటే అయినా, చలించే వాటి కన్నిటికీ తనలో అవకాశం ఇస్తూ ఉంది. పరమాత్మ అద్వయమే 
అయినా, సనుస్త భూతాలను తన లోనే ఉంచుకుంటాడు. ఆకాశంలో గాలి పుడుతూ ఉంది. పోతూ ఉంది, 
పరనూత్మలో కూడా లోకాలు పుడుతూ ఉన్నాయి. అలాగే పోతూ ఉన్నాయి. 
యథా విశ్వ ఆకాలే న్తవా౭... బ్రమందలమ్‌ / 
భూత్వా నిలీయతో తద్వ १.9.01 
నీ నిధంగా నైతే విశుద్ధమైన ఆకాశము నందు మేఘ మండలము జనించి, తిరిగి లయమును పొందు 
తున్నదో, అలాగే ఆత్మ యందు ఈ సమస్త జగత్తు ఆవిర్భవించి అంతరిస్తూ ఉంది. 
ఆకాశ దృష్టాంతము చేత ఆత్మను వర్ణించడములో పరమేశ్వరుని ముఖ్యోద్దేశము మనకు స్పష్ట మవుతూ 
ఉంది. సమస్తము తన లోనే నడుస్తూ ఉన్నా, ఆకాశము ఎలా అంటకుండా, అసంగముగా ఉందో, అలాగే సృష్టి 
స్థితి లయాదులు సరమాత్మ లోనే జరుగుతూ ఉన్నా, తాను మాత్రం అసంగుడు గానే ఉన్నాడు. ఇదే తాత్పర్యము. 
గాలి ఉన్నప్పుడు, ఆ ఉన్న గాలి ఆకాశం లోనే ఉంది. ఇది స్థితి. గాలి రావడము, గాలి ఉండటము, గాలి 
పోవడము అనేవి మూడు విధాలుగా ఆకాశములో ఎలా జరుగు తున్నవో, అలాగే భూతాలు ఆవిర్భవించడము, 
ఉంటూ వృద్ది చెందడము, తిరిగి లయించి పోవడము అనేవి బ్రహ్మము నందే జరుగు తున్నాయి. నుత్‌స్థాని 
నర్ప భూతాని అని నాల్లన శ్లోకంలో భగవంతుడు చెప్పి నపుడు అది భూతముల యొక్క స్థితి కాలాన్ని 
సూచిస్తూ ఉంది. మరి, లయ కాలము ఏమిటి? 
శ్లితి కాలంలో అనంగుడైన బ్రహ్మమునకు లయ కాలంలో కూడా అనంగత్వం ఉంటుందా? అదే 


"చెబుతున్నాడు. 
సర్వభూతాని కౌన్తేయ ప్రకృతిం యాన్తి నూమికామ్‌ । 


కల్పక్షయే పునస్తాని కల్పాదౌ విసృజా మ్యహమ్‌ ॥ 


నర్పుభూతాని-కౌంతోయ-వ్రక్ఞతిం-యాంతి-మామికాం 
॥ [1 
శకౌంతేయ. = అర్జునా! కల్పాదౌ = కల్పారంభము నందు 
కల్పక్షయే = కల్ఫ్పాంతములో తాని = ఆ సర్వభూతములను 
ఇసర్వభూతాని = సకల భూతములు పునః = మరల 
/మామికాం = నా సంబంధమైన అహం = నేను 


శప్రకృతిం . = మాయను విసృజామి = సృష్టిస్తున్నాను 
యాంతి = పొందుతాయి 
జకౌన్రేయా! ఈ సమస్త భూతాలు కల్పాంతము నందు నా ప్రకృతిలో కలిసి పోతాయి. అలా విలీన మైన వాటిని 
కల్పము మొదలు కాగానే తిరిగి నేనే సృష్టిస్తూ ఉంటాను. 
వశ, వ్యాఖ్య 
జగత్తు ఉంది అంటే, సత్తానంతముగా ఉంది. జగత్తు లోని సత్తా స్ఫురణలు జగత్తుకు సంబంధించినవి 
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రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ~ 


కావు. పరమేశ్వరుని సత్తా చేత పత్తావంతము లైన భూతములు పరమేశ్వరుని యందే ఉన్నాయి. సదాయతనాః 
యి. = 


> ~ ఏ సత్తా ఆధారమో ఆ సత్తాయందే జ 
లన్నీ నా యందే ఉన్నాయి అన్నాడు భగవానుడు, ఇది reg సర్వభూతాని - భూతము 


స్థితి కాలములో పరమేశ్వరుని యందు ఉన జ 
అయిస్తున్నాయి? నాలో అయించడం లేదు, హా ్రక్యశ సైమా ర్యంలో లయించి పోతున్నాయి. ఎక్కడ 
ముట్టి నుండి కుండ తయారై నప్పుడు, మట్టి వబ్లసే జల 2 ప. తోడే మీమాంప, 
కలిసి పోతుంది. అంతేగాని, మరొక దానిలో కహా bg iss 'మైంది. పగిలి నపుడు తిరిగి మట్టిలో 
పరమేశ్వరుని యందే పొంది, లయంలో పరమేశ్వరుని ० భూతములు మాత్రం స్థితిని 
కృతిలో కలిసి 
ప్రళయము అంటే బ్రహ్మ ప్రళయము. ప్రభయములో (బ్రహో, కసత 
ముక్త పురుషులు తరించి పోతున్నారు కనుక వారు తిరిగి 2 శదేశము ద్వారా క్రమమ్మక్తిని పొందిన 
తిరిగి పుడుతారు. కాకపోతే, స్థితి హేతుత్వము శశ్వరు a ee తరించవి జీవులు కల్పారంభంలో 
చెప్పవలసి నచ్చింది? ఇదే 4० सथ. , అయ హేతుత్వము ప్రకృతి అని ఎందుకు 
లయ హేతుత్వము 
జగత్తు బ్రహ్మము వల్లనే సత్తావంత మైనా, సృష్టి స్థితి లయాలలో అస 
द ४ లలో అసంగుడైన (బ్రహ్మమునకు, కల్పిత 
ప్రపంచముతో సంశ్లేషము లేదు అని ఇప్పటికే గ్రహించి ఉన్నాము. ప్రపంచము ah కంగా sn 
కనుక, అది మిధ్య అని తెలుసుకున్నాము. ప్రపంచము మిధ్యా రూపంగా ఉన్నప్పుడు అదె ప్రళయంలో డేనితో 
కలవాలి? మిధ్యా కార్యమైన (ప్రపంచానికి మిథ్యా కారణమే హేతువు కనుక, ప్రభయంలో మిథ్యా ప్రపంచం 
మిథ్య లోనే కలవాలి. అదే ప్రకృతి లేదా మాయ, 
మాయ అనేది (త్రిగుణాత్మిక శక్తి, అదే పరమేశ్వరుని శక్తి, కనుక, మాయకు స్వతంత్ర మనుగడ లేదు. 
అది బ్రహ్మమును ens ఉంది. బ్రహ్మముపై ఆధారపడి ఉంది. సత్యం, జ్ఞానం, అనంతమైన 
బ్రహ్మము మాయతో కూడినపుడు ఆయన ఈశ్వరుడు అవుతాడు. ఆయనే సృష్టి కారణము. అంతేగాని, 
సచ్చిదానంద పరబ్రహ్మము సృష్టి కారణము కాదు, 
మాయను ఉపాధిగా కలిగిన ఈశ్వరుడు సృష్టికి కారణ మవుతున్నాడు. స్థితి హేతుత్వము కూడా తానే, 
జీవులము మాయాధీనులమై ఉన్నాము. కాని, ఈశ్వరుడు మాయను తన అధీనంలో ఉంచుకొని యున్నాడు. 
ఆ మాయే ప్రస్తుత శ్లోకంలో ప్రకృతి, 
మాయాం తు ప్రకృతిం విద్ధి మాయినం తు మహేశ్వరమ్‌ (శ్వేతాశ్వతర ఉపనిషత్తు. 
మాయయే ప్రకృతి. ఆ మాయను తన అధీనంలో ఉంచుకున్న మాయావి మహేశ్వరుడు. ముఖ్యంగా 
ఒక్క విషయాన్ని ఇక్కడ మనం స్పష్టంగా అర్థం చేసుకోవాలి. మాయకు ఒక (ప్రత్యేక మనుగడ లేదు అనేది 
మరచి పోకూడదు. బ్రహ్మము కన్నా వేరుగా మాయ లేదు. 
జగత్తుకు, భూతాలకు మాయే ఉపాదాన కారణము. బ్రహ్మము ఉపాదానం అన్నప్పుడు, ఉపాదాన కారణ 
మైన బ్రహ్మము జగత్తుగా పరిణామం చెందితే, ఆ తరువాత బ్రహ్మము యొక్క అస్తిత్వమే 'ప్రశ్నార్థక మవుతుంది. 
కనుక ఉపాదానం అన్నప్పుడు, ఎటువంటి ఉపాదానము? అనే ప్రశ్న పుడుతుంది. సృష్టికి బ్రహ్మము 
'వివర్త ఉపాదానినే గాని 'పరిణామీ ఉపాదానం' కాదు, తన స్వరూపాన్ని విడిచి పెట్టకుండా సర్పమునకు రజ్ఞవు 
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ఉపొదానం కానడం నినర్త ఉపాదానము. తన స్వరూపాన్ని పరిత్యజించి, పాలు పెరుగు అయిన 
3 , ట్లు ఉపా! 
కానడం సరిణామీ ఉసాదానము. भ) gre 
సర్వజ్ఞాడైన ఈశ్వరుడు నిమిత్త కారణంగా శోభిస్తూ నూయోపాధి ద్వారా సృష్టికి కారణ మవుతున్నాడు. 
మాయ నుండి ఉత్పన్నం కానడం చేత భూతములు కల్పక్షయంలో మాయనే పాందు తున్నాయి. అదే ప్రకృతిలో 
నిలీనం కానడ నుంటే (గర్వ భూతాని వ్రక్టతిం త్రిగుణాణ్మికామ్‌ యాన్తి మామికాం మదీయాం కల్పక్షయే ప్రళయ 


సృష్టి హేతుత్వము 


కల్పక్షయంలో లయించిన భూతములు తిరిగి కల్పాదిలో మాయ నుండే పుడితే, సృష్టి స్థితి లయాదులు 
ఈశ్వరాధీనం తప్పినట్లే కదా? సృష్టి కార్యానికి మాయ ఎలా నిమిత్త కారణ నువుతుంది? అంటే, జడమైన 
మూయకు సర్వజ్ఞత్య, సర్వశక్తినుత్వ, సర్వవ్యాపకత్వాలు ఉన్నాయా? 
పోనీ సర్వజ్ఞుడైన ఈశ్వరుడే నిమిత్త కారణంగా ఉండి, మాయను ఉపాధిగా గ్రహించి, తన అధీనంలో 
ఉన్న నాయాశక్తీ చేత సృష్టి కార్యాన్ని కల్పాదిలో నిర్వహిస్తాడు అని అంటే, పరమేశ్వరునికి కర్భత్వము ఉన్నట్లే 
కదా? అనే సందేపాము కలుగుతుంది. 
సృష్టి మాయా కార్యమే. మాయ త్రిగుణాత్మికము, జడమే అయినా, ఈశ్వర సన్నిధాన బలం చేత, 
అయస్కాంత సన్నిధిలో ఇనుపముక్క కదిలినట్లు, మాయ కార్యోన్ముఖ మవుతుంది. మాయ అనినా మిథ్య 
అనినా ఒక్కటే. నాయకు ఎలా స్వతంత్ర మనుగడ లేదో, మిథ్యా జగత్తుకు కూడా స్వతంత్ర మనుగడ లేదు. 
నూయ చాలా విచిత్ర మైంది. అదొక గారడి. అందుచేతనే, మాయను తన అధీనంలో ఉంచుకున్న 
ఈశ్వరుణ్ణి మాయావి అన్నారు. నాయాని అనే పేరు గల మహేశ్వరుడు, మాయా కార్యాన్ని (సృష్టి కార్యాన్ని) 
నిర్వహిస్తూ ఉంటాడు (మూయాబి శామవ్‌ మాయా కారిత్వాత్‌ మాయావీ). కనుకనే, నా మాయ దాటశక్యం 
కానీది' అని చెప్పే ఉన్నాడు (7 - 14). 
మాయను సంస్కృతంలో యామూసామాయా అని నిర్వచిస్తూ ఉంటారు. అంటే, ఏదైతే లేదో అదే 
నూయ అని అర్థము. జగత్తు సృష్టి. సృష్టి మాయా కార్యము. సృష్టిలో దేనిని విచారించి చూచినా, అది లేనిదే 
అవుతుంది, అదే మాయ. అదే గారడి. దేశకాలాదులు సృష్టిలో ఉన్నాయి. అవి ఏమిటి అని అర్థం చేసుకోవడానికి 
ప్రయత్నిస్తే, అవి కనిపించవు. అదే మాయ. 
9 నస్తువైనా అంతే. కుండ ఏమిటి? మట్టే కదా! కుండలో మట్టి కన్నా అన్యంగా ఏమీ లేదు కదా! ఇప్పుడు 
కుండ ఎక్కడుంది? నుట్టి పైన ఉందా? మట్టి క్రింద ఉందా? నట్టి లోపల ఉందా? మట్టి బయట ఉందా? 
నట్టి ప్రక్కన ఉందా? అక్కడ కుండ ఏది? మట్టే ఉంది. మట్టి ఎలాగూ కుండ కాదు. మరి మట్టి ఏమిటి? అని 
ఆలోచిస్తే అణువులు అని తేలుతుంది. ఇలాగే శోధిస్తూ పోతే ఏదీ మిగలదు. ఏదీ ఉండదు. ఏదీ లేకపోయినా, 
అన్నీ ఉన్నట్లు చూపేదే మాయ. ఈ సూయనే ఉపాధిగా గ్రహించి, కల్పారంభమున పరమేశ్వరుడు సృష్టిని 
చేస్తున్నాడు. 
నృష్టి పౌతుత్వయు మాయోపాధికము. కశుక, బ్రహ్మ యొక్క అనంగత్వా 
ప్రకృతిం స్వా మనష్టభ్య విసృజామి పునః పునః । 
భూతగ్రాను మిమం కృత్స్న నునశం ప్రకృతే ర్వశాత్‌ ॥ 8 
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503 భంగం రాదు. చదవండి. 


"~ 
స్వాం = స్వకీయమైన ams: 
ప్రకృతిం = ప్రకృతిని భూతగ్రామం = భూత సమూహమును 
అవష్టభ్య = _ వశపరచుకొని పునఃపునః = మరల మరల 
అవశం =  పరతంత్రమైన 'ప్రకృతేః = ప్రకృతి యొక్క 
ఇమం = ఈ వాక్‌ = వశముచే 
కృతం = సమస్తమైన విసృజామి = పుట్టిస్తున్నాను 


అర్జునా! ఈ సమస్త భూతజాలము అస్వతంత్రము. 
~ मं 


వ్యాఖ్య 
ఆకాశములో చరించు వాయువు లాగా స్థితి కాలః 
స్థ ంలో భూతము లన్నీ ప 
(దుత్‌స్థాని సర్వభూతాని), ప్రళయ కాలములో అవి ఈశ్వరుని యందు = ए దా క్‌ 
యని గ్రహించాము. అలా మాయలో లయించి బీజ pie ము; तः అయిస్తున్నా 
పరమేశ్వరుడు సృష్టిస్తూ ఉన్నాడు. ఈ విధమైన సృష్టి ౩ వ ఉన్న ఆ సూక్ష్మ భూతములను ने 
మైన సృష్టి కార్యము మల్ళీ మళ్ళీ జరుగుతూనే ఉంటుంది (పునః 
మరి, అసంగుడైన పరమేశ్వరునకు సృష్టి 
డై ష్టి కార్యము ఎలా పాపగుతుంది? నిష్ర్రియుడైన వాడు స్వ 
కార్యాన్ని ఎలా నిర్వర్తిస్తాడు? తన ప్రకృతిని (స్వాం ప్రకృతిం) వశ పరచుకొని (అవప్టభ్య) మళ్ళీ మళ్ళీ = 
ఉంటాడు (ष कः విస్భజామి). తన ప్రకృతిని వశపరచు కోవడము అంటే తన మాయను 'అటీనంలో 
ఉంచుకోవడము అని అర్థము. అదే మాయోపాధి. 
దేనిని సృష్టిస్తాడుః 
మాయోపాధి గల ఈశ్వరుడు దేనిని సృష్టిస్తాడు? ఈ కనిపిస్తున్న (ఇమం) చరాచర భూత ప్రపంచము 
(భూతర్రామం) సమస్తమును (కృత్స్నం) సృష్టిస్తాడు. అవ్యక్త మైన పరమేశ్వర చైతన్యము అవ్యక్త మైన మాయను 
ఉద్దీపింప చేసినపుడు ఈ దృశ్యమాన జగత్తు వ్యక్షమవుతూ ఉంది. భూతములు పుడుతున్నాయి. 
పుట్టుక భూతముల కేనా? భగవంతునికి లేదా? జీవులు ఆవిర్భవించినట్లే ఈశ్వరుడు కూడా 
అవతరిస్తున్నాడు కదా! మరి ఇద్దరి పుట్టుకకు మాయే కారణమా? 
పరమేశ్వరుడు పుట్టుక లేనివాడు. నాశము తెలియని వాడు. ప్రాణులకు ప్రభువు. అయినా, తన ప్రకృతిని 
(స్వాం ప్రకృతిం) ఆశ్రయించుకొని (అధిష్టాయ) పుడుతూ ఉంటాడు (సంభవామి) అని నాల్గవ అధ్యాయం 
ఆరవ శ్లోకంలో చూశాము. తన మాయను అదుపులో ఉంచుకొని మనల్ని సృష్టిస్తూ ఉన్న పరమేశ్వరుడు, తన 
మాయ చేతనే తాను కూడా పుడుతూ ఉన్నాడు (ఆత్మా మాయయా). 
తన యోగమాయను లేదా ఆత్మమాయను తన వశంలో ఉంచుకొని పరమేశ్వరుడు అవతరిస్తున్నాడు. 
జీవులు అలా కాదు. 'పరవశులై, అస్వతంత్రులై పుడుతున్నారు. కనుక జీవులది అవిద్యా మాయ. భగవంతునిది 
ఆత్మ మాయ. అసంగ పరబ్రహ్మ కర్మ సంబంధం లేకుండా స్వేచ్చగా అవతరిస్తే జీవులు కర్మానుభవాసికి, 
అస్వతంత్రులై, ప్రారబ్దానికి తల వంచి పుడతారు. జీవేశ్వరుల ఆవిర్భావంలో ఇదే ప్రధానమైస తేడా, 
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1}, 
పరమేశ్వరుడు సృష్టి ఎందుకు చేసినట్లు? అసలు సృష్టే లేకుండా ఉంటే, జీవులకు ఈ తాపత్రయాలు 
ఉండేవి'కావు'కదా! అని ఈ సందర్భములో శ్రీ మధుసూదన సరస్వతి తమ గూఢార్డ దీపిక వ్యాఖ్యలో ఒక ప్రశ్న 
లేవనెత్తారు. తన భోగార్డం ప్రపంచాన్ని సృష్టించు కున్నాడు అనుకుందా మంటే, పూర్ణ రూపుడైన తనకు ఏమి 
లోపించిందని భోగార్డం సృష్టించు కుంటాడు? అదే వాస్తవ మైతే, పరమేశ్వరుడికి సంసారిత్వము ప్రాప్తించినట్లే 
కదా! సరమేశ్వరునిలో పంసారిత్వాన్ని ఊహించ గలనూ? ఈశ్వరునిలో సేంసారిత్వమును దర్శిస్తే, ఈశ్వరత్వ 
మునకు భంగము నాటిల్లివట్లే కదా! ఇంతకీ ఈ సృష్టి ఎవరి కొరకు? 
బంధము ఉన్న వారికి మోక్షార్థము సృష్టి కార్యము జరిగింది అంటారు కొందరు. ఇది వాస్తవమా? 
బంధము సత్యనూ? బంధము సత్యమైతే, దానికి విరోధి యైన మోక్షము అసత్య మవుతుంది కదా? అలాంటి 
మోక్షాన్ని పొంది ఏమి సాధించాలి? ఒకవేళ బంధము అసత్యము అనుకుందాం. అసత్యము అంటే లేనిదే కదా! 
మరి లేని బంధానికి మోక్ష మెందుకు? 
కనుక, సృష్టి కార్యము భోగార్డము అని గాని, మోక్షార్థము అని గాని చెప్పేందుకు వీలు లేనందున, సృష్టికి 
ము సిద్ధించింది. కనుక విషయం అవగత మైతే, మాయ ప్రతికూలము కాదు, కనుక పరిహరింప 


మాయామయత్వ' 
దగినది కాదు. అది కేవలం మిథ్య అని తెలియ జేయడానికే, నా ప్రకృతి (వ్రక్ణతిం స్వాం) అని చెప్పడం 


జరిగింది. 


అవ్యక్తం వక్తం కావడమే సృష్టి 


ప్రళయ కాలంలో ప్రకృతిలో లయించిన జీవులు తమలో బీజరూపంగా ఉన్న వాసనలకు అనుగుణంగా 

తిరిగి జన్మిస్తూ ఉంటారు. ఇక్కడ గత జన్మలలో ఆచరించిన కర్మల లోని పుణ్యపాపాల ప్రభావం కూడా 

ఉంటుంది. వాటిని అనుసరించి తదనుగుణ మైన ప్రదేశాలలో జీవులు కర్మానుభవం కోసం పుడుతూ ఉంటారు. 

నురి, ఈ విధమైన పుట్టుకలో కర్భత్వం ఎవరిది? అనే ప్రశ్న పుడుతుంది. పరమేశ్వరుడు అకర్త కనుక 

ఆయనకు కర్భత్వమును ఆపాదించడం కుదరదు. అలాంటప్పుడు కర్భత్వం ఎవరిది? ప్రకృతిదే. ప్రకృతి 

జడం కదా? జడమైన ప్రకృతి సృష్టి కార్యాన్ని ఎలా నిర్వహించ గలుగుతుంది? 

(ప్రకృతి జడమే అయినా, పరమేశ్వరుని సన్నిధాన బలం చేత సృష్టిని చేయ గలుగుతుంది. అలాగే 

ప్రళయాన్ని కూడా సృష్టిస్తుంది. కార్యం ప్రకృతిదే అయినా శక్తి పరమేశ్వరునిది. అదే మాయాశక్తి, 


అలాంటపుడు ఈ విధమైన కర్శలు ఈశ్వరుని బంధించవా? చబెబుతున్ణాడు. 


నచమాంతాని కర్మాణి నిబధ్నన్తి ధనజ్ఞయ । 
ఉదాసీనన దాసీన మసక్తం తేషు కర్మసు ॥ 9 
శ-చ-మాం-తాని-కర్మాణి-నిబద్లంతి-ధనంజయ 
ఉదానీశవత్‌-ఆనీనం-అనక్తం-తేషు-కడ్తను 
ధనంజయ = అర్జునా! ఆసీనం చ = ఉన్నవాడనైన 
తేషు = © మాం = నన్న 
= యందు తాని = © 
ॐ = ह లేని వాడను కర్మాణి = కర్మలు 
ఉదాసీనుడను న నిబధ్నంతి = బంధించవు 


uu 
సం ल రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ౮ 
वणा ఉండే వాడి అందుచేత, కలు నమ్నుబంధించవు. 


ఏ కర్మ జరిగినా, దాని వెనుక క్రర్ర नि 
ఉంటుంది. न श కర్త చేత కర్మ = కర్మ చేపే కర్తకు ఆ కర్మకు సంబంధించిన జ్ఞానం 
“కర్మ చేయాలి' అని అనుకొనే కర, 
fw (र చేయడు కదా! కర్మను ree క కర్తకు ఆసక్తి ఉంటుంది. ఆసక్తి 
చేశాను అన్న భావన మనస్సును దృఢంగా సెనవేసుకో గాష ० అనుకున్న కర్మను 
'ఆభినూనము. 'నంగా మారుతుంది. అదే కర్భత్వ 
కర్మను ఆసక్తితో ఎందుకు చేస్తాడు? ट 
ॐ pe ie అనే ఆశ ఉండటం చేత, pres, స ल म తద్వారా తాను ఆశించే 
ఫలాసక్తి తోనే ఎవ్వరైనా కర్మ ఆచరిస్తారు, కర్మ చేస్తే ఫలం aa రు 
తపిపరచే దైతే ఫరవాలేదు. ఆశించింది కానపుడు నైరాశ్యం ४८ 0 प्त ఆ నచ్చిన పతం కర్త ఆపక్తిన 
© కలవాడు కాకపోవడం చే कतुम्‌ क 
పూర్ణజ్ఞాన' త, ఆశించినవి ప్రాప్తించక పోవడమే ఎక్కువగా జరుగుతూ ఉంటుంది. 
కర్మ ఏదైనా దేశ కాల ప్రయత్నాల చట్రము లోనే బిగించబడి ఉంటుంది కనుక పరిమితంగా ఉంటుంది. 
పరిమిత మైన కర్మ పరిమిత ఫలాన్ని ఇస్తుందే గాని జీవులు ఆశించే పూర్త ఫలాన్ని ७५०३ లేదు, ఇ 
ఫలించిన కర్మలు ఒక విధంగా, ఫలించని కర్మలు మరో విధంగా జీవుల్ని దు:భానికి గురి చేస్తూ మ 
ఈ విధంగా సామాన్య కర్మలే జీవుల్ని బంధిస్తూ ఉంటాయి. మరె, పరమేశ్వరుడు సృష్టి స్థితి లయాది 
కర్మలకు కారణమై నపుడు అవి అతనిని బంధించవా? సర్వ భూతాలను వారి వారి కర్మలను దృష్టిలో ఉంచుకొని 
పుణ్యకర్మలు చేసిన వారిని పుణ్య లోకాలకు, పాపకర్మలు చేసిన వారిని నరక లోకాలకు చేర్చుట అనే ఈ 
పుణ్యపాప కర్మ సంబంధాలు బంధహేతువులు కావా? అనే సందేహాన్ని నివారిస్తూ సమాధానం చెబుతున్నాడు. 
ఈ సృష్టి స్థితి లయాదులు, సుఖదుఃఖాది ఫల ప్రదానములు ప్రకృతి వలన సంభవిస్తున్నాయే గాని, తన 
వలన కాదు అంటున్నాడు. తాను పనులలో ఆసక్తి లేని వాడుగా, ఫలాల యందు అభిరుచి లేని వాడుగా తనను 
తాను అభివర్లించు కుంటున్నాడు. అందుచేత సర్గ స్థితి అలయాది అద్భుత కర్మలు కూడా తనను బంధించపు 
అంటున్నాడు (థ చమాం ఈశ్వరం తాని కర్మాణి कव, కారణం కూడా చెబుతున్నాడు. సృష్ట్రాది కర్మలలో 
సంబంధము లేక పోవడమే కారణము అంటున్నాడు (తత్ర. కర్మాణామ్‌ కారణమ్‌). సంబంధము 
శేకపోవడానికి, ఉదాసీనుడుగా ఉండటము (ఉదాసీనవత్‌ ఆనీనమ్‌), నిరాసక్షుడుగా మిగలడం - ఈ రెండే 


కారణాలు. 

ఉదాసీనుడు 

ఒక దానిని చూచి నపుడు అది మనకు ఇష్టమైన దైతే, మన మనస్సులో రాగ వృత్తి ఏర్పడి దానిని 
కాంక్షించడం జరుగుతుంది. ఒకనేళ అది మనకు అయిష్టమైన దైతే, మనస్సులో ద్వేష వృత్తి ఏర్పడి దాసిని 
గర్పించడం జరుగుతుంది. కాని, అటు రాగము లేక, ఇటు ద్వేషము రాక, వస్తువును చూడగానే కేవలం వస్తు 
సంబంధమైన వృత్తి మాత్రమే మనస్సులో ఏర్పడింది అనుకోండి, ఆ పరిస్థితిలో మనస్సు లోని వృత్తిని తటస్థంగా 
చూడటం జరుగుతుందే గాని, రాగద్వేషాలు ఏర్పడవు. అలా తటస్థంగా చూస్తూ ఉండటమే ఉదాసీనత్వం. ఏ 
సంబంధం లేకుండా చూచే ఉపేక్షకుడే ఉదాసీనుడు (ఉదానీనః ఉపేక్షకః కశ్చిత్‌ తద్వత్‌ ఆనీనమ్‌). కర్మఫలము 


uu (es 


नज = ఉన్నట్టైతే, కర్మఫలము బంధించదు. పరమేశ్వరుడు సాక్షీ చైతన్యరూపుడు 
నిరాసక్తుడు 

కర్మఫలము నందు ఉదాసీనంగా ఎలా ఉండగలడు అంటే, కర్మల యందు నిరాసక్తుడై ఉన్నాడు కనుక, 
తానే ఆత్మ అనే జ్ఞానం ఉన్నప్పుడు, సచ్చిదానంద స్వరూపమైన ఆత్మ అకర్తయే గాని కర్త కాలేదు. ఈ విధమైన 
ఆత్మజ్ఞానము కర్భత్వాభిమానాన్ని నిర్మూలిస్తుంది. ఆత్మ పూర్ణం కనుక, తాను ఆత్మ యనే జ్ఞానం కల 
ఆత్మవిదునికి, ఆప్తకామునికి ఫలాసక్తి ఉండదు. కర్మల యందు కూడా ఆసక్తి ఉండదు (ఆణ్మనః అవిక్రియత్వాత్‌, 


అనక్తం ఫలానంగ రహితమ్‌, అభిమాన వర్ణితమ్‌). కనుక, సృష్టి స్థితి లయాది కర్మల యందు (తేషు కర్మను 
పరమేశ్వరుడు అనాసక్షుడై, ఉదాసీనంగా ఉండటం చేత ఆ కర్మలు ఆయనను బంధించవు (౫ నిబద్లత్రి) 


ఈ శ్లోకంలో అర్జునుణ్ణి, ధనంజయా! అని పిలిచాడు పరమేశ్వరుడు. ధర్మరాజు నిర్వహించిన రాజసూయ 
యాగానికి ధన సేకరణకు వెళ్ళి అక్షయ ధనాన్ని సేకరించినా, దాని మీద దృష్టి లేని నిరాసక్తుడు అర్జునుడు. 
అమూల్య ధనరాశులను ఉదాసీనంగా వీక్షించిన త్యాగమూర్తి. ధనం జయతీతి ధనంజయః - ధనమును జయించు 
వాడు ధనంజయుడు. ధనమును ఆర్టిస్తారు గాని జయించరు. కనుక, ఇక్కడ ధనమును జయించడము అంటే, 
ధనాశను జయించడము అని అర్థము. ధనాసక్తి లేనివాడు అని భావము. కనుక, ధనంజయా! అని సంబోధించి 
తద్వారా, కర్మలు బంధించని స్థాయికి నువ్వు కూడా చేరగలవు అని అర్జునుని ఉత్సాహ పరచాడు. అదే కదా 
జ్ఞాని వైభనము! 
సంబోధన ద్వారా అచ్యుతుడు అర్జునునిలో ఉత్సాహాన్ని దించితే, ఈ శ్లోకంపై తమ వ్యాఖ్యానంతో 
ఆచార్యుల వారు మనందరిలో దివ్యంగా ప్రగతి పుష్పాలను పూయిస్తారు. 
అతః లశ్వస్యాని కర్చుత్వ అధామాన అభావః ఫల అసంగ అభావక్తో छथ కారణమ్‌ - 
కార్యాలలో పరమేశ్వరుడు ఎలా బంధానికి గురి కాలేదో, అలాగే ఏ వ్యక్తి అయినా కర్భత్వాః 
ఫలాసక్తి లేకుండా ఉండ గలిగితే, అతడు కూడా బంధానికి గురి కాడు అని శ్రీ శంకర భాష్యము. 
మరి ఈ భూతడజాలాణ్లి నేనే నృవ్టిన్తున్చాను అని ఒక వైవు చెబుతూ, మరో వైనవు నేను ఉదానీనంగా 
ఉన్నాను అని చెవ్హడంలో వైరుడ్రము లేదా? లేనే లేదు. ఎలాగో చదవండి. 
మయా౭_ధ్యక్షేణ ప్రకృతిః సూయతే స చరాచరమ్‌ । 


ण्य నేన కౌన్తేయ జగ ద్విపరివర్తతే ॥ 


సృష్టి స్థితి లయాది 
భిమానం లేకుండా, 
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మయా-అధ్లక్షేశ-వ్రక్ణ తిః-నూయతో-సచరాచరం 
హతునా-అనేన-కౌంతోయ-జుగత్‌-విపరివర్తతే 
కౌంతేయ = అర్జునా! సూయతే = ప్రసవిస్తూ ఉంది 
అధ్యక్షేణ = అధ్యక్షుడ నైన అనేన = ఈ 
మయా = ध హేతునా = కారణము చేత 
ప్రకృతి = ప్రకృతి జగత్‌ = జగత్తు 
< అ విపరివర్తతే = ప్రవర్తిస్తూ ఉంది 


స్నఛరాచరం = _చరాచరములును 
కౌన్తేయా! నన్ను అధ్యక్షునిగా పెట్టుకొని ఈ చరాచర జగత్తును ప్రకృతి 
ఇదే.కారణం. 


न= 106 a 


సృష్టిస్తూ ఉంది. ప్రపంచం నడవడానికి 


ee _ 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము --- 


ఆశంక 

isis ఈ సమస్త (ప్రపంచాన్ని నేనే २०९ మళ్ళీ 5 

ఉన్నాను (ఉదానీనవ దాసీనం) అవ పంట రమదస మ పస 
క కంలో చెప 

సృష్టి చేస్తున్నాను అని ఒక వైపు, నేను సృష్టిని చేయడం లేదు wigs ५ 


టి 'పరస్పర విరుద్దం కాదా? 
ప్రకటించడం పరస్స! <= కాడా? అనేది సందేహము, 
. ఈ సంశయాన్ని పరిహరించడం కోసమే @ 
కోసమే ప్రస్తుతం, 


మయా౭_ ధ్యక్షేణ శ్లోకం. 
చూబేది - చేసేది 
అర్జునా! అధ్యక్షుణ్ణి అయిన నా జ్ఞాన వెలుగును 
५५ > ఆశ్రయించుకొని (మయా ప్రకృతి 
वन 


(छ ఉత్పాదయతి). కౌంతేయా! धुत 

త్రమాత్ర మైన ఈ అధ్యక్షత్వం అవే కారణం చేః pa 
నిమిత్రేన అనోన व्यु ఈ ప్రపంచ సృష్టి (జగత్‌ నడుస క్షత్వం అవే కారణం చేత (హేతునా 
ङ्न ४8 (జగత్‌ నడుస్తూ ఉంటుంది (విపరివర్తత్వే ఇదీ స్టూలంగా 


పరమాత్మ చేత ఉపహిత మైన ప్రకృతి, లేదా సా स 
ఈ సృష్టి చరాచర్తాత్మక్షమం: చరము అంటే జంగమము. అచరము అందే హు కదిలే ప్రాణులు 
చరములు, కదలని పర్వత, వృక్ష తా గుల్మాదులు అచరములు, సృష్టిలో ఇవన్నీ పుడుతున్నాయి. ఈ విధంగా 
ఆవిర్భవించిన ప్రపంచము పుట్టింది మొదలు లయించు వరకు నిరంతరము మార్పు చెందుతూ నడుస్తూ 
ఉంది. విపరిశణామం చెందుతూ ఉంది (జగత్‌ విపరివర్తతే. न 
సృష్టికి పరమాత్మ అధ్యక్షుడు. ప్రకృతి కరి. చేసేది ప్రకృతి. చూచేది పరమాత్మ, 
మాయ త్రిగుణాత్మకము, అజ్ఞాన యుతము (మాయా త్రిగుణాక్మికా అవిద్యా లక్షణా ప్రకృతిః). ఈ 
మాయే ప్రకృతి. పరమాత్మ సన్నిధానంలో ప్రకృతి ఈ సృష్టి కార్యాన్ని సాగిస్తూ ఉంది. 
పరమేశ్వరుడు అంతటా వ్యాపించిన చైతన్య స్వరూసము (సర్వతః దృశిమాత్ర స్వరూపల. వికార 
రహితమైన ఆత్మ స్వరూపము (అవిక్రియాత్మ స్వరూప). అట్టి పరమేశ్వరుని అధ్యక్షతన (అధ్యక్షేణ) సృష్టి 
సాగుతూ ఉంది. 
ప్రకృతి సృష్టిస్తుంది. పరమాత్మ అధ్యక్షత వహిస్తాడు. అంతేగాని చేయడు. కేవలం ప్రకాశిస్తూ ఉంటాడు. 
ఏ కార్య భారం లేకుండా, కర్భత్వము తెలియకుండా, దీపం లాగా పవిత్రంగా చూస్తూ ఉంటాడు. పరమాత్మ 
కేవలం భాసకత్వ వ్యాపారాన్ని విలక్షణంగా సాగించే వాడు. కార్య సహిత ప్రకృతిని, లేదా మాయను ప్రకాశింప 
చేయడం తప్ప అన్య వ్యాపారాలు లేనివాడు. సాక్టీమాత్రుడు. 
సృష్టిని పరమాత్మ చేయడు. ఆయన క్రియాశూన్యుడు. పూర్ణ పురుషుడు. 
ఇలా సృష్టీ కార్యాన్ని నిర్వహించే ప్రకృతి జడనూ? చైతన్యమా? 
ప్రకృతి జడము. ప్రకాశము లేనిది. పరమాత్మ ప్రకాశంతో ప్రవర్తించేది. మరి, జ్ఞాన రహితమైన జడ 


ध 
ప్రకృతి వివిధ ప్రత్యయ గమ్యమైన విశ్వాన్ని ఎలా సృష్టిస్తుంది? 


ప్రకృతి సృష్టిని చేస్తూ ఉంది. 
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3 PS 


"సోనీ ప్రకృత జడం కాదు చైతవ్యమే, అందుచేత సృష్టి కార్యాన్ని సాగిస్తూ ఉంది అంటారా? 
^ అనుకున్నా, ధ్రకృతి చైతన్య మైతే స పరమాత్మ ibe పరమాత్మ नल సములు 
అయినందున, తాను చైతన్యమే గాని జడం కాదు. 

"మరి ప్రకృతి పరనాత్మలు ఇరునరూ చైతన్య స్వరూపులే అయితే, చైతన్యము అనేది ఏకనూ? అనేకమా? 
రెండు 'చైతన్యాలు ఉన్నాయా? లేవు. నురి చైతన్యము ఒక్కటే అయితే, ప్రకృతి పరమాత్మలలో ఎనరు 
చైతన్యము? ఒకనేళ ఇరువురూ చైతన్యాలే ఆని చెబితే, ఎవరూ చైతన్యం కానట్లే కదా? నశించేది చైతన్యము 
ఎలా ఆనుతుంది? చైతన్యము అనంతం కదా! రెండు అనంతాలు ఉంటాయా? రెండు అనంతాలు ఉండే 
ఆనకొశం లేదు కనుక, రెండూ సరిమితాలై ఉండాలి. పరిమితాలు ఎప్పుడైనా, ఎక్కడైనా నశించేవే గాని, 
ఆనంతాలు కాలేవు, 

కనుక, బ్ఞాన శూన్యమైన జడ ప్రకృతి సృష్టి కార్యాన్ని నిర్వర్తించ లేదు. అంతే కాదు. సృష్టిలో ఇదం 
ఉత్తశ్షం -.ఇదం वु ఆనే ఉత్పత్తి నాశాలు, ప్రవృత్తి నివృత్తులు, ఇష్టానిష్ట సుఖదుఃఖాదులకు సంబంధించిన 
జ్ఞానము తెలుస్తూ ఉండేటప్పుడు, అలాంటి జ్ఞానపూరితమైన సృష్టిని జడ ప్రకృతి చేయగలదా? చేయలేదు. 
కనుక, నియమించ లేదు. అయితే, జ్ఞానరూపుడైన పరమాత్మే ఈ సృష్టిని చేసి ఉండాలి. ఇందులో ఇక సంశయ 
ey ఆయనే స్వయంగా ఒప్పుకున్నాడు కదా! నేనే సృష్టిస్తున్నాను అని తెగేసి మరీ చెప్పు కున్నాడు కదా! 
(9-8). 
ఆమాట మీదే ఆయన నిలబడి ఉంటే, చేసిన ప్రతిజ్ఞకు తాను కట్టుబడి ఉంటే, మనలో ఈ మీమాంస 
తలెత్తేదే'కాదు. నేను సృష్టిస్తున్నాను అని చెప్పిన నోటి తోనే నేను సృష్టి చేయడం లేదు, సృష్టి విషయంలో నాకు 
తస్తక్తి'లేదు, నేను కేనలం తటస్టంగా ఉన్నాను అని జాదాసీన్యాన్ని ప్రదర్శించడం వల్లనే విషయం తారుమారైంది. 
గొంతులో పచ్చి వెలగకాయ పడింది. 
పరమేశ్వరుడు చైతన్యరూపుడు కనుక ఏదీ చేయడు. చైతన్యం లేకుండా ప్రకృతి ఏదీ చేయలేదు. 
సరమాత్మ చలించడు. ప్రకృతి చలించ లేదు. కాని, తనకు తానుగా చలించ లేని ప్రకృతి, సూదంటు రాయి 
సన్నిధిలో, కదల లేని ఇనుప సూది కదిలినట్లు కదుల్తూ ఉంది. ఆ కదలికే సృష్టి కార్యాన్ని నిర్వహించి, సృష్టికి 
కారణ నువుతూ ఉంది. ఈ విధంగా పరమేశ్వరుని అధ్యక్షతన ప్రకృతి స్థావర జంగమాత్మక మైన ఈ జగత్తును 
సృష్టించి, స్థీతి స్థాసనం చేసి, లయింప చేస్తూ ఉంది. 
^ 386 ఈ నిధంగా ప్రకృతి, లేదా మాయ సృష్టి కార్యాన్ని నిర్వహించే టప్పుడు, నేను సృష్టిస్తూ ఉన్నాను 
(ణిస్హజామి) అని పరమేశ్వరుడు ఎలా చెబుతాడు? ఇదే ఇక్కడ వైరుధ్యం (విరుద్దం చీచ్చతే) 
౫=సృష్టి ప్రకృతి కార్యం అని అర్థం చేసుకున్నాం కదా! ప్రకృతి అంటే మాయ. మాయా కార్యమైన సృష్టి 
మాయ. కన్నా అన్యం కాదు. మరి, జడరూసమై, త్రిగుణాత్మక మైన మాయకు స్వతంత్ర మనుగడ ఉందా? 
లేదు. మూయ యొక్క ఉనికే బ్రహ్మమును ఆశ్రయించుకొని ఉంది (్రహ్మాశ్రయా నత్త్వరజస్తమో గుణాత్తికా 
మాయా.లన్తీ: సృష్టి మాయా కార్యము. మాయ బ్రహ్మమును ఆశ్రయించుకొని ఉంది. మాయే కాదు, 
బ్రహ్మము అద్వయ సత్తా స్వరూపము కనుక, ఏదీ బ్రహ్మమునకు దూరం కాదు. ఇక మాయ ఎలా దూర 
మవ్రుతు! ంది? మాయ బ్రహ్మమునకు దూరం కానపుడు, మాయను కారణంగా కలిగిన సృష్టి కార్యము తాను 
మోకా మనూయకు దూరం కొలేదు కనుక, కారణమైన మాయ ఎప్పుడైతే పరమేశ్వరుని అధీనంలో ఉందో, 


== 108 be కా 





ద - 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము === 


व రూసమైన జగత్తు కూడా పరమేశ్వరునికి 
न దూరం కాలేదు, క్క కారణంగా, నేనే సృష్టి చేశాను అంటున్నాడు 


పరమేశ్వరుడు చెబుతున్నాడు. అదే సమయంలో బ్రహ, 
నుండీ స్య ఉదాసీనతను ప్రకటిస్తూ అహం లో ro 
అకర్మను దర్శింప చేస్తున్నాడు (5 - 18). - ० 
భాస్య భాసక సంబంధము 
మాయ అవిద్యా రూపము. తిమిర స్వరూపము, (ప్ర 
అర్దము. చీకటిలో ఉన్న వస్తువు దీప सय क द రహిత మైనది అని 
మాయ ప్రకాశిస్తున్నాయి. పరమాత్మలో ప్రకాశకత్వమే గాని అహం Hy ५ సృష్టి, సృష్టి కారణమైన 
పరమేశ్వరుడు విలక్షణుడు. నిర్లేపంగా ఉండేవాడు. క్తకత్వము లేదు. కనుక, సృష్టిలో జరిగే కార్యాలకు 
సూర్యుడు ప్రకాశిస్తూ ఉండటం వల్ల సర్వ (ప్రాణులకు |ప్ర 
పరమేశ్వరుడు అధ్యక్షుడుగా ఉండటం చేత, 0 म పిర్దిస్తన్నాయి. అలాగే 
9 భూతాలకు సృష్టి లయాదులు జరుగుతూ 
న్నాయి. జే 
సూర్యుని ప్రకాశంలో సమస్త కార్యాలు సా! ప = 
ड స సంబంద శ్‌ ర్యాలు సాగుతూ ఉండినా, తన ప్రకాశంలో జరెగే ఉచితానుచిత కార్యాలతో 
సూర్యునికి ఎలా సంబంధం లేదో, అలాగే పరమేశ్వరుని సన్నిధిలో, ఆయన అధ్యక్షతలో పాగి పోయే ప్రకృతి 
కార్యాలలో కేవలం దృశిమాత్ర స్వరూపుడు (చైతన్య రూపుడు) అయిన భగవంతుడు సూర్యుని లాగా న్‌ వ 
పారమును మాత్రమే సాగిస్తూ తటస్థంగా శోభిస్తూ ఉన్నాడు కనుక, ఆయన स न म £ 
(क्र. ఉదాసీనవదాసీనం (ఉదాసీనంగా ఉన్నాను) అనే ఈ రెండు విషయాలలో వైరుధ్యం ఎక్కడుంది? 
అందుచేతనే మయా, అధ్యక్షేణ అనే రెండు పదాలకు తృతీయాలు వాడటం జరిగింది. 
మయా- నా చేత, అధ్యక్షేణ- అధ్యక్షుడ నైన నా చేత (कछ ధ్యక్షేణ; మయా, అధ్యక్షేణ) అని 
రెండు తృతీయాలను ప్రయోగించాడు. మాయను అధీనంలో ఉంచుకొని, మాయోపాధిని కలిగి ఉన్నందున 
పరమాత్మ తన చేతనే సృష్టి జరిగిందని బోధించాడు (విస్ఫజామి). మరొక వైపు, అవిక్రియాత్మ, దృశిమాత్ర 
స్వరూపమైన తన అధ్యక్షతన మాయ సృష్టిస్తూ ఉంది అనే భావంతో, క్రియాశూన్యమై, కేవలం ప్రకాశ స్వరూపంగా 
ఉన్న తనను ఉదాసీనునిగా (ఉదాసీన వత్‌ ఆసీనం) అభివర్లించుకుంటూ జ్ఞానమయంగా శోభిస్తున్నాడు. ప్రకృతిలో 
ప్రవృత్తి అంతా జ్ఞాన ప్రధానమే! జ్ఞాన మూలకమే! జ్ఞాన పర్యవసానమే కదా! 
జ్ఞాన పర్యవసాయి 
సృష్టిలో ఏ కార్యము సాగినా, అది అలా సాగడానికి ముందు దానికి సంబంధించిన జ్ఞానం ఉంది. 
జ్ఞానము ననుసరించే కదా కర్మ సాగుతుంది! కనుక కర్మకు ముందే కర్మకు సంబంధించిన జ్ఞానం ఉంటుంది, 
జ్ఞానమునకు విషయం కావడం చేతనే సర్వ ప్రవృత్తులు సాధ్య మవుతున్నాయి. ఈ విషయాన్ని శ్రీశంకరభాష్యం, 
సర్వావస్థాను ద్భృశి కర్మత్వా వత్తి నిమిత్తా పొ జగతః సర్వా ప్రవృత్తి! అని అందంగా, అద్భుతంగా తన దైన శైలిలో 


వ్యాఖ్యానించింది. 
అంటే, అన్ని అవస్థల లోను, అన్ని స్థాయిల లోను, అన్ని విషయాల లోను, సమస్త ప్రవృత్తులకు, దృక్‌కు 


కర్మగా అవడమే నిమిత్తంగా కలది, ద్భశి కర్మత్వాపత్తి నిమిత్తా. “దృక్‌కు కర్మగా అవడమే నిమిత్తంగా కలది 
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लत, नू విషయ నుగుట అనే దానిని పొందుటను నిమిత్తంగా కలది అని భావము. 

_. దీనినే కాస్త సులభంగా చెప్పుకుందాం. జ్ఞానరూపు డైన పరమాత్మ సన్నిధి బలం చేతనే జడమైన ప్రకృతి 
సృష్టి కార్యాన్ని నిర్వర్తిస్తూ ఉంది. మరి, మాయా కార్యమైన సృష్టిలో జరిగే కార్యాలన్నీ జ్ఞానమూలకాలే కదా! అదే 
ఆసలు విషయం. 

నేను దీనిని తింటాను (అహా మిదం क्च దీనిని చూస్తున్నాను (వశ్యామి ఇదమ్‌). ఇది వింటున్నాను 
ఢ్యణోమి ఇదమ్‌. ఈ సుఖాన్ని అనుభవిస్తున్నాను (సుఖమ్‌ అనుభవామి)!. ఈ దుఃఖాన్ని అనుభవిస్తున్నాను 

(దుఃఖమ్‌ అనుభనామి) దాని కోసం ఇది చేస్తాను (తదర్థం ఇదం కరిష్యామి). దీని కోసం ఇది చేస్తాను (తదర్థం 

'ఇదంకరివ్యే. ఇది తెలుసుకుంటాను (ఇదం జ్ఞాస్యామి). ఈ వాక్యాలన్నీ ఏమిటి? జ్ఞానరూపాలు కావా? జ్ఞాననిష్టలు 

కానా? జ్ఞానము నందే ఉనికి గలవి కావా? జ్ఞానము నందే లయించేవి కావా? అంతా అవగతియే. 'అవగతి' 

అంటే జ్ఞానము. పైన చూచిన వాక్యాలన్నీ జగత్తులో ప్రవృత్తికి సంబంధించినవి. అన్నీ జ్ఞాన మూలకం గానే 
ఉన్నాయి. జ్ఞాన పర్యవసానం గానే ఉన్నాయి (ఇత్యాచ్యా అవగతి నిషా, అవగత్యవసానైవ). 
జ్ఞానమునకు విషయం అగుటను పాందడమే నిమిత్తముగా గలది 'దృశికర్మత్వాపత్తి నిమిత్తము” అని 
గ్రహించాము. 'దృక్‌ అంటే వీక్షించుట, తెలియుట అని అర్థము. ప్రపంచం లోని విషయాలు దృక్‌కు కర్మలు 
అయినప్పుడే ప్రపంచ వ్యవహారం నడుస్తుంది. దృక్‌కు కర్మలు కావడము అంటే తెలియడం అనే క్రియకు 
విషయం కానడము. కాబట్టి దృక్‌ శక్తి లేదా దృక్టైతన్యమే జగద్వ్యాపారా అన్నిటినీ నడిపిస్తూ ఉంది. ఈ 
దృక్సైతన్యమే బుద్దిని ప్రభావితం చేసి, జ్ఞాన మూలకమై, కర్మాచరణకు కారణ మౌతూ ఉంది. అదే లేకపోతే 
ద్రష్ట ఉండడు. దృశ్యం మిగలదు. 
చిచ్భాయావేశతః బుద్ధా భానం _- ఈ చిచ్చక్తీ లేదా దృక్‌ శక్తి బుద్దిని ఆవేశించడం చేతనే బుద్ది 
చేతనమై ఆలోచించ గలుగుతూ ఉంది అని దృశ్య వివేకము. బుద్ది లోని భావాలే కర్మబీజా అవుతాయి. 
అంటే, సర్వ జగద్వ్యాపారాలకు బుద్ధి లోని జ్ఞానము కారణ మైతే, అట్టి బుద్దికి చేతనత్వం దృక్సైతన్యం వల్ల 
కలుగుతూ ఉంది. బుద్ధిపై ఆధారపడి సమస్త కర్మలు నడుస్తున్నాయి. బుద్ధికి దృక్టైతన్యము వల్ల చేతనత్వము 
కలుగుతూ ఉంది. కనుక, సమస్తము లైన ప్రవృత్తులకు జ్ఞానమే మూలమై ఉంది. అదే పరమాత్మ చైతన్యం 
కనుక, ప్రకృతి సృష్టి కార్యాన్ని నిర్వహించినా, దానికి సత్తా స్ఫురణలు జ్ఞాన స్వరూపుడైన పరమాత్మ నుండే 
అందుతున్నాయి. ఆయన వెలుగు లోనే సర్వమూ వెలుగుతూ ఉంది. 
తమేవ భాన్రం అనుభాతి సర్వం! 
తస్య భాసా నర్వ మిదం విభాతి ॥ 

'అది వెలుగుతూ ఉంది. సమస్తము దాని కారణంగా భాసిస్తూ 
వెలుగుతూ ఉంది' అని కరఠోసనిషత్తు. కనుక ప్రకృతి విషయంలో సూర్యుని లాగా, సత్తాస్ఫూర్తుల ప్రదానం 
నల్ల పరమేశ్వరునికి కర్భత్వమును ఆపాదించినా, వాస్తవానికి ఆయన ఉదాసీనత్వానికి ఏ మాత్రము bas 
వాటిల్లడం తేదు. ఈ విషయాన్ని ప్రామాణికంగా ధృవ పరచేందుకు శ్రీ శంకరాచార్య స్వామి తమ భాష్యం 
శ్వేతాశ్వతర ఉపనిషత్తు లోని మంత్రాన్ని ఉటంకించారు. పరమాత్మ అధ్యక్షత్వాన్ని ఈ మంత్రం అద్భుతంగా 


ఆవిష్కరిస్తుంది. 


ఉంది. ఈ సమస్తమూ దాని వెలుగు లోనే 


ఏకో దేవః నర్పుభూతేసు గూధః సర్పవ్యావీ నర్వభూతాంతరాత్మా 
अच నర్హుభూతాధివానః సాక్లీ చేతా क 


—— 110 హా 


పరమేశ్వరుడు ఏకము. ప్రకాశైక రూప 
చ్‌ రూపము (589; వ 
లేనందున ఆయన చీము. మాయ లేదా ప్రకృత mig తనలో భేదానికి 
త్రంత్రంగా ४, జడమైన మాం * పరమాత్మను ध 
५० జరిగింది. [भम वमः वन स ey 
అ oe Wed. చెప్పడానికి 
ఆయన దేవుడు. అన్యంగా రెండవది లేనందున ० గాని ప్రవర్తించే వాడు न 
అద్వితీయుడైన పరమాత్మ ఎక్కడున్నాడు? छ ए 

అద్వయుడు కనుక అంతటా ఉంటాడు, అందరిలో 

४; క్కడా ఉండలేడు. 
ఏండుకని కనిపించడు? ఎందుకని తెలిసి రాడు? అందరలో ఆహా మరి, అందరిలో ఉంచే 
ఉన్నాడు. రాజగుహ్యాంగా ఉన్నాడు. కేవలం జ్ఞానరూపంలో bit " కావి నిగూఢంగా ఉన్నాడు. గుహ్యంగా 
ఉన్నాడు. అలాగని జ్ఞానం లోపించిన వారికి శే एस 


క, జ్ఞానం కల వారికి (ప్రత్యక్షంగా 
భూతేషు గూఢడలి. కాని నిగూఢంగా ఉన్నవాడు (సర్వ 
సమస్త భూతముల యందు ఉన్నా, బుద్ది లోనే జ; 
, బుద్ది మ 
లేకుండా ఉంటాడు? ప్రకృతి కార్యమైన జగత్తులో न అర్వయుడైన పరమాత్మ ఎక్కడ 
యందే తెలుస్తాడు. పించి ఉన్నా, సర్వత్ర దర్శసీయం కాడు. బుద్ది 
సదా సర్వగతోఐ. ప్యాత్మా న సర్వత్ర అవభాసతే, 
బుడ్భొ ఏవావ భాసతే స్వచ్చేషు ప్రతిబింబవత్‌ ॥ 
పరమాత్మ సర్వత్ర వ్యాపించి ఉన్నా, అన్ని చోట్ల వ్య వడం లే! 
నందే ప్రతిబింబము కోచరిరచునట్లు, చెద న్న 1 स द లేదు. धय అద్దం లాంటి వస్తువు 
ఆత్మబోధ. 2 ~ త్రమే వ్యక్త మౌతున్నాడు అని ఆదిశంకరుల 
కనుక, బుద్ద్యాదుల యందే పరమాత్మ ప్రతిఫలిస 
క न ఫలిస్తూ ఉండటం వల్ల, బుద్ద్యాదులు పరిచ్చిన్నం కావడం 
చేత, ఆ ष्‌ ए. Gea లేదని ర సర్వవ్యావీ అనడం జరిగింది. 
[~ स సర్వ కారణమైన సర్వేశ్వరుడు సర్వత్ర ఉండక తప్పదు స त 
(भ = ग కనుక ఆయన సర్వవ్యాపి 
డారణత్వోన వ్యాప్తత్వాత్‌ సర్వత్ర. సృష్టికి అభిన్న నిమిత్త ఉపాదాన కారణం కావడం చేత ఆయన ५३ 
మరి ఆకాశము కూడా సర్వత్ర ఉంది కదా అనే అతివ్యాప్తి దోషాన్ని నివారించడం కోసం సర్వ 
భూతాంతరాత్మా అనడం జరిగింది. ఆకాశం లాగా జడం కాకుండా సర్వ భూతాంతరాత్మగా పరమాత్మ 
చైతన్య రూపుడు. అలాగే కర్మల విషయంలో జీవుల లాగా కర్మ పరాధీనత్వము లేదు అనడానికి కర్మాధ్యక్షః ~ 
కర్మాధ్యక్షునిగా, సృష్టి కార్యాధ్యక్షునిగా పేర్కొనడం జరిగింది. 
కర్మాధ్యక్షు డైన తానే కర్మసాక్షిగా ఉన్నాడు. భావ సాక్షిగా ఉన్నాడు. సత్తాస్ఫూర్తి ప్రదాత కనుక భూతము 
లన్నీ తన లోనే ఉన్నాయి (మత్‌స్టాని సర్వభూతాని. ఎవరిలో సర్వభూతాలు ఉన్నవో, సర్వభూతాలలో ఎవరు 
స్థిరంగా భాసిస్తున్నారో ఆయనే సర్వభూతాధి వాసుడు (సర్వభూతాధి వాసల. 
చైతన్య స్వరూపుడు (చ్భశిమాత్రస్వరూపః కావడం చేత పరమాత్మ దర్శన కర్త (సాక్షీ. జ్ఞానరూపుడై 
నందున చేతనము (చేతా). 
అలాంటి వాని కన్నా అన్యు లెలా ఉంటారు? తానే విజాతీయ భేద రహితంగా ఉంటాడు (కేవల). 


ర్వితీయుడు ఎక్కడ ఉంటాడు? 9 


నివాడు ८०६. & న్నవాడే, 


పవన 9 ककं 111- 


ee 


సజాతీయ, స్వగత భేదాలు కూడా లేనివాడు 
„ కావడం చేత పరమాత్మ २८०० (णपु స 
విశేష శూన్యుడుగా అభివర్లించ వచ్చు. ఆదే చ కారార్థము. ० 
వ్యప్టి చైతన్యమే సమిస్టి చైతన్యము 
స్థానర జంగమాత్మక నుగు ఈ సృష్టి సర్వాధ్యక్షుడు, చైతన్య రూపుడు అయిన అద్వయ ప 
0 = ~ 
యొక్క ఆధ్యక్షతన విసరిణామం చెందుతూ ఉంది (తతః ఏకన్య 5 न hr 
పాక్షీభూత దైన రూపుడైన పరనూత్మ అధ్యక్షతన సమిష్టి సృష్టి కార్యము జరిగినట్లు, జగద్వా పార; 
५.० (नद आ न 
న్నట్లు, వ్యష్టిలో ఆత్మ చైతన్యము యొక్క అధ్యక్షత లోనే దేహేంద్రియ మనోబుద్దుల లోని సమస్త 
కార్యాలు జరిగి పోతున్నాయి. అన్య అధ్యక్షః వరమే వ్యోమన్‌ - సృష్టికి అధ్యక్షతను వహించిన పరబ్రహ్మ 
చైతన్యమే వ్యష్టి హృదయంలో ఆత్మ చైతన్యంగా అధ్యక్ష స్థానంలో ఉంది. 
ఆత్మ చేసేది కాదు. చేయించేది కాదు. ఆత్మ సన్నిధిలో దేహేంద్రియ మనోబుద్దుల లోని సమస్త 
కార్యాలు సాగి పోతున్నాయి. ఇష్టానిష్ట సుఖదు:ఖాది జ్ఞానము సిద్దిస్తూ ఉంది. చేసేది మనస్సు. చూచేది ఆత్మ. 
ఆత్మకు కర్భత్వము లేదు; కారయితృత్వము లేదు. భోకృత్వము లేదు; భోజయితృత్వము లేదు. దాతృత్వము 
లేదు; దాపయితృత్వము లేదు. 
సర్ప కారణమై ఉండి కూడా కార్యానికి అంటకుండా ఉదాసీనంగా ఉండటము పరమాత్మ వైభవ మైతే, 
సర్ప కార్యాలకు ఆధారమై ఉండి కూడా, దేనికీ అంటకుండా అకర్తగా శోభించడము ఆత్మ వైభవము. 
మనిషి తింటూ ఉంటాడు. తిరుగుతూ ఉంటాడు. తినడం, తిరగడం దేహ ధర్మాలు. మనిషి చూస్తూ 
ఉంటాడు. వింటూ ఉంటాడు. చూడటము, వినడము ఇంద్రియ ధర్మాలు. మనిషి శ్వాసిస్తూ ఉంటాడు. 
శ్వాసించడం ప్రాణధర్మము. మనిషి ఆలోచిస్తూ ఉంటాడు. ఆలోచించడము మనోధర్మము. 
దేహ ధర్మమైన గమనాన్ని ఆత్మ యందు ఆరోపించి నేను నడుస్తున్నాను అంటాడు. ఇంద్రియ ధర్మమైన 
వీక్షణాన్ని ఆత్మ యందు ఆరోపించి నేను చూస్తున్నాను అంటాడు. శ్వాసించడము అనే ప్రాణ ధర్మాన్ని ఆత్మ 
యందు ఆరోపీంచి నేను శ్వాసీస్తున్నాను అంటాడు. చింతించడ మనే మనోధర్మాన్ని ఆత్మ యందు ఆరోపించి 


నేను ఆలోచిస్తున్నాను అంటాడు. 
ఆత్మ దేహం కాదు. కాని, ఆత్మ సన్నిధి బలం చేత దేహం నడుస్తుంది. ఆత్మ సన్నిధి ప్రాప్రించ నపుడు 
బేపాం శన మవుతుంది. ప్రాణేంద్రియ నునస్సులు కూడా అంతే. ఈ సత్యం అర్థమైన జ్ఞాని, ఉపాధి ద్వారా 
చూడటం, వినడం, తాకడం, వాసన చూడటం, తినడం, తిరగడం, నిద్రించడం, శ్వా! పించడం, భాషించడం, 
ఇలా సర్వ కార్యాలు జరిగి పోతున్నా, ఇంద్రియాలు 


విసర్ణించడం, గ్రహించడం, కళ్ళు మూయడం - తెరవడం, 
ఇంద్రియ విషయాల యందు వర్తిస్తున్నాయే గాని 553 ఏమీ చేయడం లేదు అని భావిస్తాడు (ఇంద్రియాణి 


వర్తశేఇతి ధారయన్‌, కించిత్‌ న ఏవ కరోమి ఇతి మన్ఫేత; 5 - 8). అలాగే సమిష్టిలో జరిగే సృష్టి 
కార్యాన్ని, నా అధ్యక్షతలో ప్రకృతి, లేదా మాయ నడిపిస్తుందే గాని నేను కర్తను కాను అని పరమాత్మ ఉదాసీనంగా 
ఉంటాడు. 
వ్యష్టిలో దేహేంద్రియ మనస్సులలో జరిగే సమస్త కార్యాలను ఆత్మ యందు ఆరోపించినట్లు, సమిష్టిలో 
(ప్రకృతి సాగించే సృష్టి కార్యాన్ని పరమాత్మ యందు ఆరోపించడం జరుగుతూ ఉంది. క్రియా రూప వికారములు 
నూయకు సంబంధించినవే గాని మహిమకు సంబంధించినవి కావు. ఆత్మ ఎలా అకర్తయో, పరమాత్మ అలా 
ఉదాసీనుడు. ఆత్మ ఏదో కాదు. ఆత్మే పరమాత్మ. ఈ ఆత్మే బ్రహ్మము (అయమాత్మా బ్రహ్మ). 


= uu mmm 
అవిద్యోపాధితో ఆత్మ కర్తగా తెలుస్తూ షండ్రివా, రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము === 
పరమేశ్వరుడు సృష్టికర్తగా తెలుస్తూ ఉండినా, చైతన్య (स) స్థాయిలో ఆకర్తయే, ८०३०२०६४ 
ఆరోపం అంతరిస్తే అంతా స్వరూపమే, ఆత్మ थ स 

ఇదంతా ప్రమాణం ద్వారానే ప్రాప్తిస్తుంది. ప్రమాణ శ Pig తొలగితే 
చరణము : భ్రమలు లేవని నిరూపిస్తా ~ थुः न स) 

, ५ दुन भ ప్రమాణమై నీకు न 

వల్లి: హైలెస్సా ... హైలెస్సా - వేదము నేనని స్తా 

ఎన్నో ఎన్నో చెప్పి ఊరిస్తా - द 
అని ప్రమాణ వైభవాన్ని కీర్తించింది చైతన్య గీతిక, బ్రతుకంతా మారుస్తా | 


దేనికి? 

అద్వయుడు అసంగుడు అయిన బ్రహ్మమునకు కర్ళత్వము లేనష 
శ్రేనపుడు, అతని కన్నా చేరొకడు భోక్తగా ప్రత్యేకించి क భ్లోక్షత్వము, భోగ సంపర్కము 
కోసం జరిగినట్లు? మాయామయ మైన ప్రపంచంలో ఇదం ఉత్పన్నం - స్త నందుకు జరిగినట్లు? ఏవరి 
పుట్టింది - ఇది సోయింది అనే దాని వల్ల ఒరిగిం దేమిటి? తరిగం దేమిటి? stale) లేదు కదా! ఇది 
యి? శుక్తి లోని రజతం ఎవరి దారిద్ర్యాన్ని హరించింది? ఇవప్నీ త్ర అనరు నషం రావో 
2265 ప్రతివచనాలు లభిస్తాయి. ఇంతకీ, ప్రశ్నే కాస్త తికమకగా क ky न 20 
పరిష్కారాన్ని, ప్రతివచనాన్ని అందుకుండాం. त అదికూడా చెప్పుకుందాం. 

సృష్టి ఎవరు చేశారు? ఎలా చేశారు? ఎవరు చేయకనే చేశారు? ఎవరు చేసినా చేయని వారయ్యారు? 
ఎవరు చేయలేక పోయినా చేశారు? చేసి చూడని వారెవరు? చూసి చేయని వారెవరు? - ఈ ప్రశ్నలన్నీ 

తో ప न 

भ मि [~ ఉంటాయని భావిస్తున్నాను. కాకపోతే, ఈ సృష్టి ఎవరు 
సినట్లు? ఎలా చేసినట్లు? ఇత్యాది, విషయాలను ప్రక్కన పెడితే, ఈ సృష్టికి నిమిత్తం ఏమిటి? (కిం నిమిత్తా 
ఇయం సృష్టో ఇతి) అనేదే ప్రధానమైన విషయం. 
స్వభోగార్గమా? 

పరమేశ్వరుని అధ్యక్షతన జరిగిన ఈ సృష్టి దేని కోసం జరిగింది? ఎవరి కోసం జరిగింది? ఉన్నది 
అద్వయుడైన పరమేశ్వరుడే అంటున్నారు కనుక (ఏకం ఏవ అద్వితీయం బ్రహ్మ, బహుశ సృష్టి అంటూ జరిగి 
ఉందే ఆయన కొరకే జరిగి ఉండాలి. ఆయన భోగార్భమే జరిగి ఉండాలి. 

కర్భత్వమే లేని వాడికి భోక్షత్వము ఎలా ప్రాప్తిస్తుంది? ఉద్యోగమే లేసి వాడికి సంపాదనా ఫలాలు ఏలా 

అందుతాయి? పైగా, పరమార్థ రూపుడు, |ప్రకాశైక స్వరూపుడు, పూర్ణ పురుషుడు, ఆప్తకాముడు అయిన 
పరమేశ్వరుడికి భోగార్డమే ముంటుంది? సర్వ భోగ స్పర్శ శూన్యుడే కదా ఆప్రకాముడు! కాబట్టి, ఈ సృష్టి 
పరమేశ్వరుని స్వభోగార్డము ఆవిర్భవించింది అని చెప్పడము నిర్భేతుకము. అనర్హ దాయకము. కనుక, “స్వభోగార్డమీ 


సృష్టి! అనే వాదము నిరస్తము. 


చేతనాంతర భోగార్థమా* 


చేతనమే భోక్త కాగలదు గాని అచేతనం భోక్త కాలేదు. సృష్టి స్వభోగార్డము కానపుడు, 


+ = ~ ~ 113 - 
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'బ్రహ్మము బట్టబయలు. 
ప్రమాణ వైభవము. 


అది పర భోగార్భమై 





== దైతన్య భగవద్గీత 
(= ఆతడు చేతనుడై ఉండాలి, పరమేశ్వరుని చైతన్యము కన్నా అన్యంగా నురొః 
ప్రీయం కనుక, 'చేతనాంతర భోగార్డం' అనేది ర क కా కకక 
'అబేతన భోగార్గమా? 

చేతనానికి భోగము సాధ్యం కావడం లేదు కనుక, ఇక మిగిలింది అచేతనమే కాబట్టి, అచేతన భోగార్డమే 


సృష్టి జరిగిందా? అచేతనానికి భోగ మేముంది? బంధ మెక్కడుంది? ఇంతకీ అచేతనం ఎక్కడుంది? అచేతన 
మును నిరూపించడం సాధ్య పడుతుందా? శేహ నానా2..స్తి కించగ ప్రమాణంతో అచేతనము అదృశ్య 


మవుతుంది కనుక 'అచేతన భోగార్థము' అనే ప్రతిపాదన పామరత్వానికి నిదర్శనం. 





లిలార్థమా? 
ఎక్కడ విషయం జటిల మైతే అక్కడ లీలను ప్రవేశ పెట్టడం పరిపాటి అయింది. అంతా లీల! పరమేశ్వరుని 
లీల! అంటూ ఆకాశాన్ని చూడటం అలవాటుగా మారింది. వాస్తవానికి ఇది లీల కాదు, పెద్దగోల. 


९८४०९८० ~ లీల అంటే సంశ్లేషము (లీజ్‌ सी, ఇది సంబంధ సూచిత పదము. లయనం లీలా - 
కలయికను సూచించేది లీల.  సంశ్లేషము అనగానే అద్వైతము ఆవిరై పోయింది కదా! ఎవరికి ఎవరితో 


సంశ్లేషము? రెండు ఉంటే కదా సంశ్లేషము! 


లీలార్థము, (క్రీడార్ణము అనే పదాలు పలక! 
ఉంటాయి. ఇంతకీ ఎవరి లీలార్థం? ఇంకెవరు? ఉన్న దొక్కడే కదా! భగవంతునికి లీలలు, విలాసాలు, విహారాలు, 


వినోదాలు అనసరమా? సృష్టిలో ఆయన లీలా విలాసాలు సాగించేది ఎవరితో? జీవుల తోనా! అంటే మన 
తోనా! నురి, ప్రపంచంలో బీవులు దుర్భర దుఃఖాలను అనుభవిస్తున్నారు కదా? అవన్నీ ఆయన లీలా ప్రసాదా 
లేనా? ఆయన వినోదంలో మనకు ప్రాప్తించేవి విషాదాలేనా? ఏమిటో! పిలకను ఎంతగా లాక్కున్నా, పీక్కున్నా, 
దోను వీనుగును అమాంతం మింగినట్లే ఉంది. కనుక -ఈ నాల్గవ పక్షము కూడా నిరర్థకమే. ఇక మిగిలింది 
ఒక్కటే, అదే మోక్షార్థం. 

మోక్షార్థమా? 

“అపనర్గము' అంటే మోక్షము. అపవర్గార్థము సృష్టి అనుకుందా 
మోక్షార్థము అని చెప్పడానికి కూడా వీలు లేదు. పైగా మోక్షము నిమిత్తము అనగానే ఎవరి మోక్షము? అనే ప్రశ్న 
పడుతుంది. మోక్షము బ్రహ్మమునకా? (బ్రహ్మము నిత్యముక్తుడు కావడం చేత మోక్షము బ్రహ్మమునకు కాదు. 
ట్రహ్మము కన్నా అన్యమైన వాడు లేనందున అన్యుని మోక్షార్థము అనేందుకు అసలే నీలు లేదు. 

ఇంతవరకు మనం చూచిన దానిని బట్టి రెండు విషయాలు అర్థ మవుతూ ఉన్నాయి. (1) సర్వాధ్యక్షుడు, 
చైతన్య స్వరూపు డైన పరమాత్మ అద్వయుడు కావడం చేత ఏ భోగాల తోను సంబంధం లేనివాడై ఉన్నాడు. 
(2):తన కన్నా అన్యంగా మరొక చేతన పదార్థం లేనందున, వేరొక భోక్త ఉండే అవకాశమే లేదు కాబట్టి, ఈ 
సృష్టికి నిమిత్తం ఏమిటి? అనే ప్రశ్నే అర్థ రహితంగా ఉంది. కనుక, ప్రతివచనం కూడా నిరర్ధకమే (కన్య దేవస్య 
వరమార్థతః నర్వభోగా నభి నంబంధినః అన్చన్థు చేతనాంతరన్స అభావే భోక్తుః అన్యన్య అభావాత్‌ కీం నిమిత్తా 
ఇయం సృష్టి ఇతి అత్ర ప్రశ బ్రతినచనో (र 

.. మాయాకార్యమైన ఈ సృష్టి యొక్క స్వరూపాన్ని గాని, దాని ప్రయోజనా: 
నీలు లేదు. మాయ అనిర్వచనీయం కావడనే దీనికి కారణం. ఇదే ఉపనిషత్‌ హృదయం. 


~ 114 rr ~-- 


డానికి లలితం గానే ఉంటాయి. వినడానికి సాంపు గానే 


మంటే, సృష్టి అపవర్గ విరోధి కనుక 


న్ని గాని, నిశ్చయించి చెప్పడానికి 


ఉన్నాయి. 


= भ 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ౮ 


సృష్టి మాయా కార్యము అవి విర్ధారణ చేయడం వల్లను, పరమాత్మ యందు వావాత్వము సంభవించదు 


అనే కారణం చేతను సృష్టి ఎందుకు? అనే ప్రశ్న గాని, అః జ్ర 
దమయ తం మడమ న ద 


కో అద్ధా వేద క ఇహ ప్రవోచత్‌ కుత ఆజాతా కుత ఇయం విసృష్టః 
పరమాత్మ స్వరూపమును ఖచ్చితంగా తెలుసుకున్న వాడెవడు (కో అద్దా వేద)? పరమాత్న స్వరూపము; 
గూర్చి స్పష్టంగా చెప్పే వాడెవడు (కఇహ ప్రవోచత్స్‌? ఈ సృష్టి ఎక్కడ २००2 వచ్చింది (न्म द 
సృష్టి ఎందుకు వచ్చింది (కుత అయం విసృష్టి)? అంటూ పరమాత్మ దుర్విజ్జేయత్వమును, అనిర్వచనీయ 
పైన మాయా స్వరూపమును వేదము లోని మంత్ర వర్ణాలు వివరిస్తున్నాయి. “పృష్ట వు ४ प కనుక 
అనిర్వచనీయము, మిగిలిన ఏకైక సత్యం శుద్ద చైతన్య స్వరూపమే" అవేది (శ్రుతి నిర్ణయము. F 
ర్ల 


అప్రామాణ్యము ప్రాప్తించదా? 
అయితే, ఎవరి నుండి ఈ భూతములు ఆవిర్భవించాయో' (యతో వా ఇమాని భూతాని జాయన్తే అనే 
తైత్తిరీయోపనిషత్తు ప్రవచనము, “ఎవని నుండి సృష్ట్యాదులు కలిగినవో' (జన్మాధ్యస్య యతి అనే బ్రహ్మసూత్ర 
ప్రబోధము, 'నేనే సమస్త జగత్తునకు పుట్టుక స్థానమును' (అహం సర్వస్య ప్రభవఖి అనే గీతా ప్రపంగము, ఇవన్నీ 
? పైపిద్దాంతం వల్ల శ్రుతి సూత్ర స్పృతులకు, అంటే ప్రస్థానత్రయావికి అ ప్రామాణ్యం ప్రాప్రించి 


ఏమై పోనాలి' 
నదే కదా? అనేది ఆక్షేపము. వాస్తవానికి ఈ ఆక్షేపము నిరాధారము. 
ట్ల 


ఇటువంటి సందర్భాల లోనే శాస్త్ర హృదయాన్ని, ముఖ్యంగా ప్రమాణ (ప్రాశస్యాన్ని స్పష్టంగా అర్థం 
చేసుకోవాలి. బ్రహ్మ జగత్తుకు సృష్టికర్త అని నిర్జారణ చేయడం శాస్త్ర తాత్పర్యం కాదు. ఉన్నది బ్రహ్మమే 
క్రనుక, (బ్రహ్మము అద్వయము కనుక, అది నిప్రపంచము అనే విషయాన్ని నిరూపించడమే శాస్త్రం యొక్క 


పరమార్జము. 
అధ్యారోప అపవాద న్యాయ రీత్యా, ముందు బ్రహ్మము నందు జగత్తును అధ్యారోపం చేసి, ఆ తరువాత 


అపవాద యుక్తి చేత బ్రహ్మము నిప్రపంచము అని నిర్ధారించడమే జగత్సష్టి ప్రసంగానికి ప్రయోజనము. 
“బ్రహ్మనాస్తి' అనే దోష ప్రస్తావనను నిరాకరించడానికే యతో వా ఇమాని భూతాని జాయన్రే ఇత్యాది వాక్య 
ప్రయోగము. 
కనుక, అజ్ఞానే నావ్బతం జ్ఞానం తేన ముహ్యన్తి జంతవః - జ్ఞానం అజ్ఞానం చేత ఆవరించబడి ఉంది. ఈ 
కారణం చేత జీవులు మోహంలో కూరుకు పోతున్నారు అని ఐదవ అధ్యాయంలో ప్రవచించడం లోనే ఈ 
జగత్సృష్టి శ్రేవలం మాయా కల్పిత మని సూచించడం జరిగింది. ఈ విషయాన్ని భాష్యంలో ఆచార్యుల వారు 
కూడా అంగీకరించారు. 
ప్రమాణ ఫలం ర 
అజ్ఞాన నివారణార్ధం వృత్తి వ్యాప్తిని స్వీకరిస్తూనే, ఫలవ్యాప్తిని నిషేధించడం ద్వారా ప్రమాణము ఫలించి, 
'బోధించదు. అజ్ఞానమును నివారించుట యందే 


బ్రహ్మాత్మజ్ఞానము సిద్దిస్తుంది. శబ్దము సాక్షాత్తు బ్రహ్మమును 


नक ee 


~ దైతన్య భగవద్గీత 





శబ్ద శక్తి ప్రబలంగా ఉంది. నిద్రెంచే 
. నిద్రించే వ్యక్తిని ఓ దేవదత్తా! అని పిలవగానే వాడు మేల్కొనినట్లు, తత్వమసి" 
ध र అజ్ఞాన నిద్ర నుండి మేల్కొలుపుతుంది. అవిద్యను అంతం చేసే శబ్దం వల్ల द 
జ్ఞానం కలుగుతుంది (అవిద్యా ఘాతి న శబ్దాత్‌ అవాం బ్రవ్మతి ధీ छ - సురేశ్వరాచార్యుల వార్తికము 
కనుక నూయా కార్య | पय 
(~ రమైన नकत లోని అధ్యాసను తొలగించడం శాస్త్ర తాత్పర్యం కాదు. ఏది సత్యమో, అట్టి 
(1 ए८८० చేయడమే శాస్త్ర ప్రయోజనము (అధ్యాన నివారణార్ణం న శాశ్ర వరనం, వస్తు నిద్ధారణార్థం 
శాత్ర వళళమ్‌ - బ్రహ్మసూత్ర భాష్యము). ఈ విధంగా జిజ్ఞాసు వైన ముముక్షువునకు ప్రమాణ ఫలం అందుతుంది. 
మాయ మాయమైంది 
బృందానన సీనులో ఒక నాటి వెన్నెల రాత్రి గోపికలు శ్రీకృష్ణుని వెతుకు తున్నారు. ఎంతకీ శ్రీకృష్ణుడు 
కనిపించ లేదు. అంతలోనే గాలికి వృక్ష శాఖలు సవ్వడి చేశాయి. ఆ వైపు చూస్తే నల్లని నీడల జాడలు ६ 
కన్నయ్య అక్కడే దాగి ఉన్నాడని భావించి, పట్టుకొనేందుకు పరుగు లెత్తే సమయంలో, ఆకాశంలో మబ్బులు 
ఉరిమాయి. మెరుపులు మెరిశాయి. ఆ దివ్యమైన కాంతిలో చెట్ల మాటున కన్నయ్య లేడు అనేది స్పష్టమైంది. 
అంతే కాదు. కన్నయ్య తమ ప్రక్కనే ఉన్నాడని కూడా తెలిసి పోయింది. 
ఉన్నచోట చూడాలి గాని, లేనిచోట అన్వేషిస్తే ప్రయోజనం ఏముంటుంది? చీకటిలో, అంటే విషయం 
{= గాని సమయంలో, కృష్ణుడు లేని చోట ఉన్నట్లు భావించారు గోపికలు. ఉరుముల శబ్దంలో, మెరుపుల 
వెలుగులో లేనిచోట లేడని తెలియడమే గాక, అతడు ఉన్నచోటేదో స్పష్టంగా తెలిసింది. 
మాయా కార్యమైన ప్రపంచంలో పరమాత్మను అన్వేషిస్తున్నా రందరు. ప్రయత్నాలు పెరుగు తున్నాయే 
గాని:ఫలితం సిద్దించడం లేదు. వేద ప్రమాణం, అంటే ఉపనిషత్‌ శబ్దంలో జ్ఞాన ప్రకాశం విరజిమ్మ బడగానే, 
బ్రహ్మము మాయా జగత్తులో ఎలా అలభ్యమో తమ హృదయం లోనే ఎలా ప్రసిద్దమో తెలిసి వస్తుంది. 
ఉన్నచోట చూస్తే సత్యం గోచరిస్తుంది గాని, లేనిచోట దేవులాడితే దేవుడు దొరుకుతాడా? కాంతి లోనే 
గోపకాంతలు రమాకాంతుని దర్శించారు. జ్ఞానం లోనే మనం సత్యదర్భనం చేయాలి. 
'చరణము:మాకుల మాటున మాపటి వేళ - నల్లని నీడలు ప్రాకుతూ ఉంటే 
నల్లనయ్య యని పరుగిడు వేళ - ఆకసమున మెరుపులు ఏల? 
వల్లి: _ వెన్నెల నవ్వుల గోపాల - వెన్నలు తినను రావేల! 


పువ్వుల సొగసు గాలికి తెలుసు - విరిసిన నా మనసు నీకే తెలుసు ॥ వెన్నెల ॥ 
ఆని'కన్నయ్యను కాంతల కళ్ళ ముందు ప్రత్యక్షంగా నిలిపింది చైతన్య గీతం. 
సంబోధనా రహస్యము 


ఈ శ్లోకంలో అర్జునుని కౌశ్తేయూ! అని సంబోధించి ప్రసంగించాడు పరమేశ్వరుడు. శాంతేయా! 
'జ్రేంతీకునూరా! విషయం కాస్త జటిలం. జాగ్రత్తగా అర్థం చేసుకో! నీకే అర్థం కాకపోతే, మరెవరికి అర్థ 
మవుతుంది? నాయనా! పాండు మాను అధ్యక్షతన మా అత్తమ్మ కుంతి నిన్ను ప్రసవించ లేదా? అలాగే నా 
అధ్యక్షతన ప్రకృతి ఈ చరాచర ప్రపంచాన్ని ప్రసవిస్తూ ఉంది" అనేదే ఇందులోని సూక్ష్మార్థం. 

“ఇక నా విషయం అంటావా! చెప్పే దేముంది? నేను నిత్య శుద్ధ బుద్ధ ముక్త స్వరూపుణ్ణి. అదంతా నా 
వైభవము (యోగమ్‌ ककु ఇది అర్థం గాని మూఢులు నన్ను మరోలా ఊహించు కుంటారు. అదీ 
8 బుతాను, విను!' అంటూ ప్రవహిస్తూ పోతోంది భగవానుని ప్రవచనామృతం. 
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ద 
రాజవిద్యా రాజగుహ్వ యోగము 


వజాన; 
అవజానన్తి మాం మూఢా మానుషీం తనునా 


'పరం భావ మజానన్తో మను क # 

అవజానంతి-మాం-మూధా;.- १ 11 

निन 'మామషీం-తనుం-ఆశ్రితం 
మము - మానషీం 

= = మానవస 

పరం క ఉత్తమమైన తనుం జ్‌ ० 
భావం = భావమును ५.4. 
భూతమహేశ్వరం = భూతముల నియంతను ० - కంర 
అజానంతః = తెలియని न = 
स्प = మూధులు అపజానండి = = कन 


| నేను మానవ దేహంలో కనిపిస్తున్నా వాస్తవానికి సర్వలోక 
కు 'మూఢులు, నన్ను అలక్ష్యం చేస్తూ వింటారు. 9 మహేశ్వరు. నా ఉత్కృష్ట స్వరూపాన్ని 


తినడానికి నోరుంటే చాలు. తిరగడానికి కాళ్ళుంబే చాలు. కాపీ = य 
వివేకం ఉండాలి. అవివేకులు దేనినీ సరిగా అర్థం व RR 
వారినే మూఢులు అంటారు. మూఢులు అంటే అవివేకులు అని అర్థం (మూఢాః అవివేకివ). 

మూఢ్డులు లేదా అవివేకులు సామాన్య మానవుల్నే సరిగా అర్థం చేసుకోలేరు. ఇక అవాజ్మావస గోచరు 
డైన పరమేశ్వరుణ్ణి ఎలా అర్థం చేసుకోగలరు? అర్థం కాని చోట మిగిలేవి అనర్థాలే. ఫలితాలు అపార్థాలే, 

భగవంతుడు శుద్ద చైతన్యం అని అర్థం చేసుకున్నాం, మాయాతీత మైన మహిమ గల పరమాత్మ 
సర్వభూతాలలో చైతన్య రూపమై శోభిస్తున్నా (సర్వ జంతూనాం रः (= 

ర్వ చైతన్య రూపమై శోభిస్తున్నా (సర్వ ఆత్మాన మసి), సర్వ భూతాలకు మహా ప్రభువై 

అలరారుతున్నా (భూత మహేశ్వరమ్‌), పరమోత్కృష్ట మైన ఆయన తత్వమును (పరంభావమ్‌) తెలుసుకోలేక 
(అజానన్త) అవివేకులు (మూఢాఖ ఆ మహాత్ముని అలక్ష్యం చేస్తూ ఉంటారు (ఈశ్వరం అవజానన్తి). 
దురవగాహనలు - దుష్పలితాలు 

మనస్సులో ఉన్న దానినే ఎవరైనా బయట చూస్తారు. మనస్సులో లేని దానిని బాహ్యంలో దర్శించడం 
అసాధ్య మని మనస్తత్య శాస్త్రం. అందుచేతనే, ఒకొక్క సన్నివేశం ఒకొక్కరికి ఒకొక్క విధంగా అర్థమవుతూ 
ఉంటుంది. సన్నివేశం ఒక్కటే అయినా, దానిని పలువురు పలు విధాలుగా అర్థం చేసుకోవడానికి కూడా 
కారణం ఇదే. 

సర్వాత్మ స్వరూపంగా సర్వేశ్వరుడు శోధిస్తున్నాడు. అది ఆయన సత్య స్వరూపం. సత్య స్వరూపాన్ని 
అర్థం చేసుకోవాలి అంటే, సత్యానికి సంబంధించిన అవగాహన అవసరం. అదే వివేకము. ఇదం నిత్యం - ఇదం 
అనిత్యం - ఇది నిత్యము, ఇది అనిత్యము అనే విచక్షణే వివేకము. సత్య స్వరూపుడైన పరమాత్మను అర్థం 
చేసుకోవాలి అంటే సత్యజ్ఞానం కలిగి ఉండాలి. మిధ్యా జ్ఞానంలో మునిగిన వాళ్ళు సత్యరూపుణ్లి అర్థం చేసుకో 
లేరు. । 

ఆత్మ సత్యము. దేహాదులు మిధ్య. దేహమే సత్యమని భావించే వారు ఆత్మను ఎలా అర్థం చేసుకోగలరు? 
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'ఆత్మ అకర్త, అభోక్త, కర్భత్వ భోకృత్వాదులు అంతఃకరణ ధర్మాలే గాని, ఆత్మధర్మాలు కావు. ఆ 
కీలనాడు తనను తాను అకర్తగా, అభోక్తగా దర్శించు = గాక, me sian gpg 
ఉంటాడు. ఆత్మజ్ఞానము లేనివాడు దేహేం[ద్రియ మనోబుద్దుల సంఘాతమే తాను అని బ్రమిస్తూ ఉంటాడు. 
అంతే కాదు. కర్భత్య భోకృత్వాలను ఆత్మ యందు ఆరోపిస్తాడు కూడా. దీనికి కారణము తానెవరో, ఏమిటో 
స్పష్టంగా తెలియక పోనడమే. తాను కర్త అనుకుంటున్నాడు కనుక ఆత్మను కర్తగా భావిస్తాడు. 
తనకు దేసాముంది అనుకుంటున్నాడు కనుక భగవంతునికి కూడా దేహముంది అనుకుంటాడు. పరమాత్మ 
~ क తన దేహము లాంటిదే అనుకుంటాడు. దేహం సత్యం అని భావించే వాడు దేహంలో र्ग 
దర్శించ గలడా? శరీరమే నిత్యమని సంభానించే వాడు శరీరంలో శివుణ్ణి భావించ గలడా? 
నునం దేహాలను చూస్తామే గాని దేహాలలో ఉండే దైవాన్ని చూడలేము (నర్వభూత మహీశ్వరమ్‌). 
నుతాబుల కాంతి లాగా క్షణం వెలిగి ఆరిపోయే దేహాల బాహ్య రూపాలను చూస్తామే గాని, నిత్యమై, ८०८३२, 
దేహాలలో ప్రకాశించే ఆంతరంగిక పరంజ్యోతి యొక్క దివ్య స్వరూపాన్ని చూడలేము. అందుచేత ఆత్మ 
వైభవాన్ని అర్థం చేసుకోలేక ఆత్మను అనాదరం చేస్తూ ఉంటాము. రూపదృష్టిలో ఉంటామే గాని స్వరూప దృష్టిని 
సారించ లేము. 





అవాం నడ్డేవు భూతేషు భూతాత్మా అవస్థితః నదా 
తం అవజ్ఞాయ మాం మర్త్యః కురుతో అర్జావిడంబనమ్‌ ॥ 
45 సర్ప్వభూతాలలో భూతాత్మగా ఉన్నాను. అది తెలియని మానవుడు నన్ను ఒక రూపంగా ఆరాధిస్తూ 
అలక్ష్యం చేస్తున్నాడు” అని భాగవతము -తృతీయ స్కంధము. 
ఏదో కొంత భక్తి పూర్వకమైన అవగాహనతో ఆరాధించే వారినే అలక్ష్యం చేస్తున్నారు అంటూ ఉంటే, 
ఆవివేకంలో కూరుకు పోయి దురవగాహనలో చరించే వారు అనాదరం చేస్తున్నారని చెప్పడంలో అతిశయోక్తి 
నీముంది? దుర్యోధన, శిశుపాలాదులు ఆ కోవకు చెందిన వారే కదా! 


'రూవము - స్వరూపము 
రూప జాన్నత్యము ఉత్కృష్ట మైనది. అదేమీ చిన్న విషయం కాదు. పరమేశ్వ రారాధనలో రూపానికి ఒక 
ప్రత్యేక స్థానముంది. ప్రారంభంలో రూపం ఎంతగానో సహకరిస్తుంది. 
విదేశాలలో ఉన్న ప్రాణ స్నేహితుడు ఉత్తరం (छ, అది చదివి ఎంతగానో సంతసిస్తాము. అదే వ్యక్తి 
“ఫోన్‌లో సంభాషించి నపుడు ఆనందంతో ఊగి పోతాము. కాని, అతడే బయలుదేరి వచ్చి మన ముందు 
ప్రత్యక్ష మైతే మాటలు మూగబోయి, మనస్సు పరవశించి తన్మయత్వం చెందుతాము. రూపార్చనకు, 
స్వరూసానుభూతికి మధ్య అంత తేడా ఉంటుంది. కాని, రూపం లేకుండా స్వరూపాన్ని చేరడం కష్టతర 
మవుతుంది. 
= స్వరూపొనుభూతిని సాందేందుకు రూపొశ్రయం ఉచితమే గాని, రూపానికే పరిమితమై, స్వరూపాన్ని 
+ఆలక్ష్యం చేయడం సముచితం కాదు. స్వరూపాన్ని అలక్ష్యం చేయడము అంటే, దేనిని ఆశించి మనం రూపాన్ని 
“ఆశ్రయించామో, దానినే నిర్లక్ష్యం చేస్తున్నామని భావము. 
స్వ్యరూసాన్ని అర్థం చేసుకున్న వారు ధన్యు లౌతారు. రూపం ద్వారా స్వః 
శ్రద్దలతో ఆరాధించే వారు క్రమంగా ప్రగతిని సాధిస్తారు. 
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రూపాన్ని చేరుతాము అనే భక్తి 


८ సమన 
స్వరూపానికి సంబంధించిన అవగాహనే ठ 
నారు పరమేశ్వరుని అర్థం చేసుకోక పోగా, అట్టి सिन భావంతో 
భూత మహేశ్వరుడైన వానిని పరిమితుడని (क తపు 
సూద్‌ అవజానన్తి. ఇలాంటి మూ! ०२ అనా 
రు భాష్యంలో ఆచార్యులు. ध చాలా सव అంటూ छ అవివేక 
en Tt mae म प ७९६ ల్ని వరాకులు (వరాకా) 
అ 4 = న్నవాడే కనుక, నేడు అర్థం గాక పోయినా, fs ఆవి అర్థము. పరమేశ్వరుడు 
నువుతాడు. అట్టి ప్రయత్నాన్ని విస్మరించి, వివేకం లేకుండా జీవించే ५ 3८०० ప్రయత్నిస్తే తప్పక అర్థ 
నువుతారు. చే వరాకులు హొతు లౌతారు, సుగతెకి దూకి 


అదెలాగో చెబుతున్నాడు. 
మోఘాశా మోఘకర్మాణో మోఘజ్ఞానా విచ్చే 
ూ విచెత్రస్క 
రాక్షసీ మాసురీం చైన ప్రకృతిం మోహినీం i ॥ 


రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము == 


 కేద జ్ఞానంతో పరమేశ్వరుని అవలోకించే 
ంతుని అలక్ష్యం చేస్తారు, అనంతరూపు డైన, 
అతో చూస్తారు (మానుషీమ్‌ తనుమ్‌ ఆశ్రితమ్‌ 


12 
र 8. “^ 
రాక్షసీం-ఆసురీం-చ-ఏవ-ప్రక్ళతిం-మోహినీం-శ్రైతాః 

మోఘాశాః = వ్యర్థములైన ఆశలు కల వారు छ = पऽ 

మోఘకర్మాణః = వ్యర్థములైన కర్మలు గల వారు स 
र ఆసురీం చ = అసుర సంబంధమైన 

మోఘజ్ఞానాః = వ్యర్థములైన జ్ఞానము గల వారు ప్రకృతిం ఏ gi 

వ క్ల क ः ప్రకృతిం ఏవ = స్వభావమునే 
ड = र శ్రితాః = 
వద ७ ఆశ్రయించిన వారు అవుతున్నారు 


అర్జునా! ఈ అవివేకులు వ్యర్థమైన ఆశలతో, వ్యర్థమైన ४ జ్ఞానంతో బుద్ధిహిను లవుతారు. 
రాక్షస స్వభావంతో, అసుర ప్రకృతితో అము పక జః + ॥ 


వ్యాఖ్య 

భగవంతుని మహిమను గాంచలేక, భగవంతుని తిరస్కరించే అవివేకులు శోచనీయులు. నష్టజాతకులు. 
వారు అలా కావడానికి కారణ మేమిటో, వారి స్వభావ లక్షణా లేమిటో ప్రస్తుత శ్లోకంలో చెబుతున్నాడు. 
వ్యర్థమైన ఆశలు 

ప్రతి మనిషికి ఆశలు ఉంటాయి. ఆశలు అభివృద్ధికి అవరోధాలు కావు. ప్రగతికి ప్రతిబంధకాలు కావు. 
ఆశించే శక్తిని పరమేశ్వరుడు మనిషికే ఇచ్చాడు. ఎత్తైన పర్వతానికి ఇవ్వలేదు. లోతైన సముద్రానికి ఇవ్వలేదు. 
మనిషికే ఇచ్చాడు. అదే ఇచ్చాశక్తి, 

ఆశలు దారి తప్పి నపుడు మనిషి దగా పడతాడు. ఆశలు సన్మార్గంలో సాగితే ఫలితాలు మహోన్నతంగా 
ఉంటాయి. ఆశలు విచిత్ర మైనవి. ఆశల్ని తయారు చేసుకోవడం సులభం. వాటిని తీర్చుకోవడం అనుకున్నంత 
సులభం కాదు. తీరని ఆశలు బ్రతుకును ఉరి తీస్తాయి. బాగా ఆలోచిస్తే మన జీవితాలలో కూడా తీరిన ఆశల 
కన్నా తీరనివే ఎక్కువగా అగుపిస్తాయి. కొన్ని ఆశల్ని తీర్చుకోలేక వదిలేస్తాము. కొన్ని తీరవు అని భావించి 
మనమే వాటిని విడిచి పెట్టేస్తాము. 

ఆశల వెనుక రాగద్వేషాలే ప్రధాన పాత్రను పోషిస్తూ ఉంటాయి. ధర్మాధర్మాలను అర్థం చేసుకొని, 


పాలా 119 = 





| 2 


श చరించే వ్యక్తులు సరమార్ధాన్ని పాందుతూ ఉంటే, క్షణికమైన ప్రాపంచిక విషయ వాసనల 
(= వులై పరుగు లెత్తే వారు బ్రతుకులను వృథా చేసుకుంటారు. వారి ఆశలు వృథా అవుతాయి, 
(9 1 వారినే వ్యర్థమైన ఆశాణీవులుగా పరమేశ్వరుడు పేర్కొంటున్నాడు (మోఘాశాః 
ण्न र ఆలాః सद యేషాంతే మోఘాశాల. 
'నునస్సులో ఏది ఉంటుందో, ఆచరణలో అదే తొంగి చూస్తుంది. అనిత్యమైన ఫలాలను ఆశి! చే 
నాటిని సౌందటానికి వ్యర్థమైన కర్మలనే ఆచరిస్తారు (యోభు కర్మాణలి. క भम 


వ్యర్థమైన కర్మలు 
పరమేశ్వర జ్ఞానము లేని వారి జీవితాలలో సత్యజ్ఞానము ఉండదు. సత్యజ్ఞానము లేని వారు సత్య 
మార్గంలో సయనించ లేరు. ఆశల పల్లకీలో ఊరేగుతూ ఇహపరాలలో భోగాలు ప్రాప్తించాలని యజ్ఞయాగాది 
కర్మలలో మునిగి పోతారు. కాన్యుకర్మలే ఆశయంగా పెట్టుకొని జీవిస్తారు. పరమేశ్వరుని అలక్ష్యం చేయడమే 
దీని కంతటికి కారణము. నీరే మోఘ కర్ములు. వ్యర్థమైన కర్మలు గల వారు అని అర్థము वन्ये 
అజ్ఞానాత్‌, మోఘాని ఏన నిప్పలాని కర్మాణి భవన్తి ఇతి మోథు కర్మాణని. 
ఇతిహాస పురాణాలలో చాలా మంది రాక్షసులు తారస పడతారు. గొప్ప శక్తిమంతులుగా ఉంటారు. 
యజ్ఞయాగాదులను కఠోర నియనుంతో ఆచరిస్తారు. కాని వారి శ్రమలన్నీ వృథా కావడం మనం చూస్తాము. 
రావణాసురుడు ఎంత ఘోర తపస్సు చేశాడు! హిరణ్యకశిపుని తపస్సును వర్ణించ నెనరి తరము? కాని, 
పరమేశ్వరుని తిరస్కరించిన కారణంగా వారి ఆశలు తీరలేదు. వారి కోరికలు ఫలించ లేదు. రావణాసురుని 
లంకా పట్టణంలో ప్రతి ఇంటిలో వేదఘోషలు వినిపించేవి. కాని, వారి కర్మలు పతన హేతువులే అయ్యాయి. 
అగ్ని హోత్రం చ వేదా రాక్షసానాం గృహ గ్ధవ! 
నయా నత్యం చశౌచం చ రాక్షసానాం న విద్యతే॥ 
రాక్షసుల ఇండ్లలో ప్రతిచోట అగ్గిహోత్రాలు కనిపించేవి. వేదనాదాలు వినిపించేవి. కాని, వారిలో దయ, 
సత్యము, శౌచము మొదలైన దైవగుణాలు నిలిచేవి కావు. పాదరసంలా జారి పోయేవి. అందుకే వారి కర్మలన్నీ 
నృథా అయ్యాయి. బ్రతుకులే నాశన మయ్యాయి. వ్యర్థమయ్యే కర్మలే గాని ఏనాడు అవి జ్ఞాన ప్రదంగా ఉండేవి 
కావు, అందుచేత వారు మోఘజ్ఞానులు. 
వ్యర్థమైన జ్ఞానం 
ఆశల వెనుక, కర్మల వెనుక అనగాహనే ప్రధానంగా ఉంటుంది కనుక, వ్యర్థమైన జ్ఞానం కలవారు 
వ్యర్థమైన ఆశల మధ్య, మ ర్థమైన కోరికల మధ్య (బ్రతుకును అన్యాయం చేసుకుంటారు. అందుచేత వారి 
జ్ఞానం వ్యర్థం. అనర్థం. వారే మోఘజ్ఞానులు. వారిది వ్యర్థమైన జ్ఞానం కనుక, వారి జ్ఞానఫలం కూడా నిష్పలమే 
నవి తేషాం నిస్పల మేవస్యాత్‌). సత్యజ్ఞానం తేని వారు కనుక నిచేతసులు. 'విచేతసులు' అంటే బుద్ది లేని 
వారు, వివేకం లేని వారు అని అర్థము (విచేతసః విగత వివేకాః చ తో భవన్తి ఇత్యభిప్రాయణ). 
బ్రహ్మమునకు సంబంధించిన జ్ఞానము లేకుండా మోక్షము ప్రాప్తించదు. మోఘజ్ఞానులు బ్రహ్మ జ్ఞానమును 
పొందలేరు. అందుచేత ఉత్తను మైన మానవ జన్మ నెత్తి కూడా వీరు పరమార్థాన్ని పొందలేక నశించి పోతారు. 
ఇంతకు మించిన వినాశము ఏముంది? దీనినే గొప్ప నష్టంగా కేనోపనిషత్‌ అభివర్ణించింది (త చేదిహ అవేదీత్‌ 


१ अ ख 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య 
గై యోగము === 
తుకును వ్యర్ణం - 
मप ఇలా क eg వాళ్ళు కామ ८ € 
2 ప్రవర్తిస్తారు. దేవామే ఆత్మ अ క ప్రధానమైన రాక్షస స్వభావమును 
नय వారి ప్రగల్గాలు, ప్రవర్తనలు సమాజాస్నే ఛిగ్రం చేప శ దుష్ట ప్రవర్తనకు పూనుకుంటారు. 
त హింసలు, 3 పడగ విప్పి నాట్యం చేస్తూ ज ఇ eis మార్చేస్తాయి. అవే వేటి 
దర్శించి, ప్రస్తుత శ్లోకంసై అందించిన భాష్యంలో శ్రీ శంక్రరాచార్యపా, సర్పాలు. ఈ విషయాన్ని ఆనాడే 
జః రుచారు కూడా. 1 స్వామి ముందుచూపుగా మనలను 
నరికేయ్‌! పగలగొట్టేయ్‌! త్రాగేయ్‌! అందినంత వరః 
కు తినే, 
ధనాన్ని దోచేయ్‌! (భట్టి ఖద్టి, 2 ఖాద, పరస్వమ్‌ య్‌! ముందు వెనుక చూడకుండా పరుల 
ఇలా అర్దరహిత మైన ప్రలాసాలు పలుకుతూ ఘోరమైన కర్మలు उ, pais int ध 
అనుర న్వభావులై బ్రతుకును అన్మాయం చేనుకునే వ్యర్ధ జని a babs ५ 
అంటినెట్టుకాని జీవించే దైవ స్వభావం గల त 9 ॥ 
£ प = 
మహాత్మానస్తు మాం పార్ట దైఫీం ప్రకృతి మాశ్రితా; ॥ 
భజ న్యనన్య మనసో జ్ఞాత్వా భూతాది మవ్యయమ్‌ ॥ 
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మహాత్మానః-తు-మాం-పార్ట-దైవీం-ప్రకృతిం-ఆశ్రితాః 

Se | -జ్ఞాత్వా-భూతాదిం-అవ్యయం 
పార్థ 3 gy మాం = 
सड = सट అవ్యయం = ० లేని వానినిగ 
22 = नथ జ్ఞాత్వా = తెలిసికొని 
ప్రకృతిం శ भ అనన్యమనసః = ఏకాగ్రచిత్తులై 
ఆశ్రితౌః = అఆగ్రయించిన వారై భజంతి = భజిస్తున్నారు 
భూతాదిం = జగత్తునకు కారణమైన wi 


అర్జునా! దైవ స్వభావము గల వారు మహాత్ములు. సర్వ భూతాలకు నేనే ఆదికారణ మని, నశించనని వారికి 
తెలుసు. కనుకనే, మరో భావం లేకుండా వాళ్ళు నన్నే భక్తి చేస్తారు. 


వ్యాఖ్య 

ఇతరులను గాయ పరచడం, మనం గాయ పడటం అనేది అందరికీ తెలిసిన సులువైన విద్య. సులభ 
సాధ్యమైన విద్య. అలాగే అన్యులను దుఃఖ పెట్టడం, మనం దుఃఖ పడటము కూడా. 

ఇతరుల్ని సుఖ పెట్టడం, మనం సుఖంగా ఉండటం అనేది కొందరికే తెలిసిన విలువైన విద్య. దుర్లభ 
మైన విద్య. అలాగే అన్యులను తృప్తి పరచడము, నునం తృప్తిపడి ఉండటము కూడాను. 

ఇతరుల సంతోషాన్ని పాడు చేస్తూ తమ సంతోషాన్ని కూడా ఫోగాట్టుకొనే వారు అపివేకులు. విచేతస్సులు. 
భగవ ద్విముఖులు. అసుర స్వభావం గల వారు. మోహంలో కూరుకు పోయిన వారు. రాక్షస (ప్రవృత్తి కలవారు. 
రజోగుణ తమోగుణ ప్రేరితులు. తిమిరంలో తారాడేవారు. ఇహపరాలను పోగొట్టుకున్న వారు. ఇరుసును 
ఆధారం చేసుకొని బండి చక్రము తిరిగినట్లు, స్వార్థాన్ని కేంద్ర బిందువుగా చేసుకొని సర్వ వ్యాపారాలను 


నాలో n1—ా 


సాగిస్తూ ఉంటారు. మ 
1 . ఇలాంటి వారు జీవితాన్నే నష్ట పోతారు. ఈ విషయాన్ని గడచిన రెండు లో 
hy లేకా లో 
205 భిన్నమైన మరొక మార్గం వారిని ఈ శ్లోకం నుండి చూడ बव వారే నుహాతుయు. 5 
Sess, न ఆంటే ఉన్నతమైన, ఉత్కృష్టమైన, సవిత్రమైన అని అర్థము. ఆత్మా అంటే హృదయము, 
. is ణము అని అర్థము. గొప్ప హృదయం కలవారు, పవిత్రమైన బుద్ది గల వారు మహాత్ములు, అక్షుద్ర 
Ea ध దైన స్వభానం గల వారు. సత్వగుణ ప్రధానులు. మోక్షమే ప్రధాన ఆశయంగా, లక్ష్యంగా కలిగిన 
క „ వివేకవంతులు. తేజంలో చరించే వారు. ఇరుసును ఆధారం చేసుకొని బండి చక్రము తిరిగినట్లు, 
నర ह కేంద్ర బిందువుగా చేసుకొని సమస్త కార్యాలను పవిత్రంగా నిర్వహించే వారు. దైవీ సంపద 
అ 
హోత్ములను గూర్చి ప్రస్తుత శ్లోకం నుండి చెబుతున్నాడు. మహాత్మానస్తు టే! 
ప్రారంభించాడు. 9 1 & హు 
తు శబ్దం అనధారణార్థకం. వైలక్షణ్య ద్యోతకము. మూఢులకు భిన్నంగా, అన్యంగా మహాత్ములు 


విలక్షణమైన వారు అని నిర్జారించడానికే తు శబ్ద ప్రయోగము. 


మహాత్తులు 

ఎవరి మనస్సు నికృష్ణ మైన ఆలోచనలు చేయదో, ఎవరి బుద్ది మలిన పడదో, ఎవరి చిత్తము ప్రపంచంలో 

చిందులు వేయదో, ఎవరిలో అహంకారము కాగడా పెట్టి వెతికినా కనిపించదో, వారే మహాత్ములు. బుద్ది పాడు 
2 


గాని వారు (క్షుద్ర బిత్తాన. 

బుద్దిని పాడు చేసే అనుర గుణాలు లేకుండా ఉండటమే గాక, సుందర సుమాలతో పుష్పవనం 
శోభించినట్లు, దిన్యమైన గుణాలతో వారి అంతఃకరణము గుబాళిస్తూ ఉంటుంది. శమము, దమము, దయ, 
శ్రద్ద మొదలైన దైవ లక్షణ సౌరభాలను విరజిమ్ముతూ ఉంటుంది (శమ దమ దయా శ్రద్ధాది లక్షణానామ్‌, దేవానాం 
త్రజ్ఞతింఆశ్రితాలి ఇలాంటి దైన లక్షణాలతో శోభిస్తూ ఉంటారు కనుక, మహాత్ములు భువిపై తిరిగే దేవతలు. 

మహాత్ములు నిరంతరము సరమాత్మ సేన లోనే ఉంటారు. వారు ముముక్షువులు కావడమే దీనికి 
కారణము. ధర్మార్థ కామాల యందు వారికీ ఆసక్తి ఉండదు. పురుషార్థ నిశ్చయం నల్ల వారికి గమ్యము 


సుస్పష్టంగా ఉంటుంది. 
_.. ఇల్లు చిమ్మే వారిని చూచి నపుడు లక్ష్యము విషయంలో స్పష్టత ఎలా ఉండాలో అర్థ మవుతుంది. 
$ చేత పట్టుకొని ఒక వైపు నుండి చిమ్మడం ప్రారంభిస్తారు. మనం చూస్తూ ఉండగానే కసువును 
తోసుకుంటూ పళ్ళిమంగా పోతూ ఉంటారు. అంతలోనే తూర్పు తిరుగుతారు. ఇదేమిటి? ఏ వైపుకు 
పోతున్నారు? అని మనం ఆలోచించే లోగా, తూర్పు నుండి మరలి దక్షిణము వైపు సాగుతూ కసువు నంతా 
'తీసుకెళ్ళిఒక మూలకు చేరుస్తారు. 

కసువును ఆ వైపుకు తీసుకెళ్ళాలి అనే ఆలోచన చిమ్మడం ప్రారంభించి నపుడే వారి మనస్సులో 
ఉంటుంది. తత్సలితంగా వారు ఎటు తిరుగుతూ ఉండినా, ఏ వైపుకు చిమ్ముకుంటూ పోయినా, లక్ష్యం 
బుద్ధిలో నిశ్ళయమై ఉంది కనుక, కార్యనంతా దానిని అనుసరించే సాగుతూ ఉంటుంది. 


౫ మహాత్ముల హృదయాలలో పురుషార్థ నిశ్ళయం దృఢంగా ఉంటుంది కనుక, వారు ఏది ఆలోచించినా, 
సాగుతూ ఉంటుంది. వాళ్ళు పాంద వలసింది, పొంద 


'ఏకర్మను(ఆచరించినా అది పరమార్థం వైపే అనన్యంగా 
రి మనస్సులో స్పష్టంగా ఉంటుంది. పరమాత్మకు 


దగినది పరమేశ్వరునే గాని అన్యం కాదు అనే జ్ఞానం వా 
పూర్ణంగా ఉండటమే దానికి కారణము. 


46260955 అవగాహన వారిలో స్థిరంగా, 
~~ 1122 न~ 


=-= ~ 
గాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ==. 


~ అనంతుడు 
భగవంతునికి సంబంధించిన జ్ఞానము మహాత్ములతో 
& కా న పరమీశ పూర్ణ 
అనిర్భవించడానికి wi వాడు పరమేశ్వరుడు అని వారికి ప్‌ ఉంటుంది, సర్వ భూతములు 
అదినారాయణుడు సర్వమూ నశించినా, తాను వశించడు ఆవే జ్ఞాప . ७०३८१८०. సమస్తానికి ఆది యైన 
వియ దాదీనం ప్రాణినాం చ ఆదిం కారణమ్‌, శనం కూడా వారికి 6०6 
అవ్యయమ్స్‌ (జ్ఞాత్వా భూతాదిమ్‌ 


४ त 
పెరటి చెట్టు ఒక్క అరటి గెల మాత్రమే వేస్తుంది. ఆ తరువాత, ఆరటి 
क 
పరమేశ్వరుడు ఆది లేనివాడు కనుక అంతం తెలియని వాడు. + ने ध 
క్రభిస్తున్నాడు. న ఆయన అవ్యయ కారణంగా 
తదనన్యత్వం ఆరంభణ శబ్దాదిభ్యః - కార్యమైన భూతా, 
~ అము కా? 
భూతములకు ప్రత్యేకమైన అస్తిత్వం లేదు. అందుచేత బ్రహ్మము न కావడం చేత 
మై అవ్యయ వ 
అరటి గెలకు కారణమైన అరటి చెట్టు, గెల చేసిన తరువాత నశించినట్లు, ఆదే మవుతూ ఉంది. 
అందించిన వృక్షములు తదుపరి నశించినట్లు, కుండకు కారణమైన మట్టి 9 es కాలు 
మట్టిపొత్ర అన్నిటికీ మట్టే కారణము. మట్టిపాత్రలు నశిస్తాయి. కార్యము లైన अ र ध 
కారణమైన మట్టి నశిస్తుందా? కుండలో ఉన్నదంతా మట్టే. కుండ ఆపీర్భావాసికి ఆపో ९ न 
లో వే € ఆల 20. కుం! 
పుట్టిన भ అందర పరక, కుండ పగిలిన తరువాత కూడా మేట్టి అలాగే ఉంది, కనుక, కారణంగా 
ఉన్న మట్టే కా इ नः ప ఉన్నందున, కుండకు ప్రత్యేకమైన అస్తిత్వము లేదు. మట్టిపాత్రలు 
నశించడం వల్ల మిథ్యా లైన నామరూపాలు నశించాయే గాని, మట్టి అనే వాస్తవ స్వరూపానికి హాని 
లేనందున, కార్య నాశము వల్ల కారణం నశించడం లేదు. అలాగే మిథ్యా రూపాలైన భూతముల వినాశము 
యొక్క ప్రభావము బ్రహ్మము మీద ఉండదు, ఉండలేదు, కనుకనే, బ్రహ్మము అద్వయము. అద్వయము 
కనుకనే అవ్యయము (నవ్యేతి). 
భూతములకు ఆదిగా ఉన్నా అంత మెరుగని లక్షణము (భూతాదిం) పరమేశ్వరుని స్వరూపము. ఈ 
రూప లక్షణమును బ్రహ్మము కన్నా అన్యంగా మరొక చోట, మరొక వస్తువు నందు చూడలేము. 


విధమైన స్వ 
ఈ సత్యమును గ్రహించిన పవిత్ర హృదయులు (జ్ఞాత్వా భూతాదిం అవ్యయమ్‌) అనన్య చిత్తముతో పరమాత్మనే 
సేవిస్తూ ఉంటారు. 
ఏకాంత సేవ 
సమును అర్థం చేసుకున్న పుణ్యాత్ములు, 


ఆదిదేవుడు, అనంత నారాయణుడు అయిన పరమేశ్వరుని స్వరూ! 
అనన్య మనస్సుతో భగవంతుణ్ణి చవిస్తారు. అనన్య మనస్సు అంబే, ఈశ్వరుని కన్నా అన్యమైన విషయాల 
యందు ఆసక్తి లేని మనస్సు అని అర్థము. అనన్య మనస్సు కల వారు ఈశ్వరుని విడిచి అన్యమైన ఆశ్రయాలను 
వెంబడించరు. ఇదే అనన్య చిత్తముతో భక్తులు ఆచరించే ఏకాంత సేవనము. 


| 


'అన్యాత్రయూణాం త్యాగ అభన్వతా - 55०52) విడిచి అన్యములను ఆశ్రయించడ 
"త్యాగం చేయడము ఆనన్య భక్తి అని నారద నుహర్షి తను భక్తి moe అనే ప్రవృత్తిని 
జ “४ "శబ్దానికి మరొక ఆర్థమును కూడా గ్రహించ వచ్చు. చిత్తమును ఈశ్వరుని యః 
व గాక, ఈశ్వరుని కన్నా అన్యంగా రెండవ ము కదు ఆపన అలన = 
చిత్రము, च చిత్తముతో అద్వయ सुहत పరమేశ్వరుని సేవించడం అనన్య భక్తి అనే ఏకాంత 
సేననను, ఈ నిధమైన అవగాహనలో ఈశ్వరుడు తప్ప అన్య విషయాలు నునస్సుకు రుచించవు. కనుక 
అనన్య 44 కలిగిన మహాత్ముడు అన్య విషయాల యందు తటస్థంగా ఉంటాడు. 

'త్వప్మిన్‌ అభన్యతా తద్దిరోధిము ఉదానీనతా - పరమేశ్వరుని యందు ఏకాంత భక్తి, పరమేశ్వరుని కన్నా 
అన్యమైన విషయాల యందు ఉదాసీనతను కలిగి ఉండటమే ఆన్యాశ్రయ త్యాగము అని కూడా నిర్వచించాడు 
నారదనువార్షి, అట్టి వారే మహాత్ములు. 

మహాత్ముల నునస్సు భగనంతుని యందే పరవశించి ఉంటుంది. అన్ని ప్రదేశాలలో, అన్ని కాలాలలో 
వారి నునస్సు సరమేశ్వర భావనలో తన్మయమై ఉంటుంది. వారిలో అనన్య భక్తి అప్రయత్నంగా సాగుతూ 
ఉంటుంది. నదీ ప్రవాహం లాగా వారిలో (ప్రేమ ప్రవాహం నిరాటంకంగా సాగుతూ ఉంటుంది. 

నముహాత్ముల నేత్రాలలో నందగోపాలుడు కాపుర ముంటాడు. ఆ కళ్ళ లోకి మరొకరు ప్రవేశించ లేరు. 
నిద్ర కూడా చేరలేని చోటుగా ఉంటుంది. ఏకాంత భక్తిలో మరొకరికి స్థానం ఉండదు. భక్తుడు భగవంతుని 
అనుభూతిని పొందే విలక్షణ మైన స్థితి అది. ఆదే మహాత్ముల ఏకాంత సేవ, 

ఈ విధమైన అనన్య భక్తి అందమైన వస్తువుల లోని అందాన్ని పరమేశ్వరుని సౌందర్యంగా దర్శిస్తుంది. 
రుచికరమైన వాటి లోని రుచిని భగవంతుని ప్రసాదంగా అనుభవిస్తుంది. జగత్తు అంతా భక్తికి జగదీశ్వర 
స్వరూపంగా గోచరిస్తుంది. 

ఏకాంత భక్తి నిర్మల మైంది. అదే నిష్కామ భక్తి. వ్రత, దాన, తపో యజ్ఞాల కన్నా ఏకాంత భక్తి చేతనే 
५ రుడు సంతసిస్తాడు అని మలల - సప్తమ స్కంధము, సప్తమాధ్యాయం యాభై నాల్గవ 
ేకంలో ప్రహ్లోద కుమారుడు గురుకులంలో తోటి బాలకులకు బోధిస్తాడు. 
శదానం న తపో నేజ్యా న శౌచం న వ్రతాని చ। 
नज ములయా భక్త్యా హారి రన్య ద్విడంబనమ్‌ ॥ 
“నాయనా! దానము, తపస్సు, యాగము, ఆచారము, ప్రతములను ఆచరించలేక పోతున్నా మనే బాధ 
అనసరం లేదు. నిర్మలమైన ఏకాంత భక్తితో పరమేశ్వరుడు సంతసిస్తాడు. ఏకాంత భక్తి లేని అన్య సాధన లన్నీ 


నటనలే (విడంబనమ్‌) అన్నాడు ప్రహ్లాదుడు. 

మహోత్తులు ఎలాంటి లక్షణాలు కలిగి 

సతతం క్రీర్ణయన్లో నాం యతన్త శ్చ దృఢవ్రతాః । 

నమస్యన్త శృ మాం कडु నిత్యయుక్తా ఉపాసతే ॥ 
సతతం-కీర్త్ణయంతః-మాం-యతంతః- చ-ద్దడభ్రతా: 
నమన్యంతః-చామాం-భక్త్యా-నిశ్వయుక్తాః-జీసానతో 
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సేవిన్తూ ఉంటారో, తరువాత శ్లోకంలో కూడా వివరిన్తున్నాడు. 
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సతతం 
మాం saree చేయు: నమస్యంత చ = సీ శ 

క్రీర్రయంతః = ర్తః వారు చ = నమస్క 

కంత = ధ్రయత్నించువారు నిశ్యయుత్హా = rts न 
దృథవతాః = దృధఢవ్రతులు = నన్ను 

అర్జునా! ఏకాంత భక్తులు సదా నన్నే కీర్తిస్తూ ఉంటారు. = य 

क నాకు నమస్కరిస్తూ ఉంటారు. నా యందే మనస్సు నిల్పి नन నాకోసం ప్రయత్నిస్తూ ఉంటారు. 


పరమేశ్వరుని ఆశ్రయించుకొని 29 సంపదతో శే! 
లలో చెబుతున్నాడు. 
పరబ్రహ్మా స్వరూపమైన భగవంతుని నిరంతరము కీర్తిస్తూ మహా 
స్వరూపం మాంకీర్తయన్తణి. ఉపక్రమ, ప్రకరణ ప न (स 
గ్టస్తతం కీర్తనము అంబే వేదాంత శ్రవణము అని అర్థము. భక్తుడైన వాడే భగవంతుని కీకిసాడ = 
०0०० వాడు కావడం చేత భక్తుడు సర్వదా భక్తుడు గానే ఉంటాడు. ప్రత్యేక వ్యక్తితః wpe 
ప్పుడు పరమేశ్వరుని ఆరాధించడం కాకుండా, సదా పరమేశ్వరునితో Pa पु 


అప్పుడ 
క్రానపాగుతూ, అవసరాలను గుర్తించి భక్తుడుగా తన ధర్మమును నిర్వర్తిస్తూ ఉంటాడు. అతడే ఇక్కడ కీర్తనా 


భక్తుడు. 


శే 
వించే వారు భగవంతుని ఎలా ఆరాధిస్తారో రెండు 


ఆసుప్తేః ఆమృతేః కాలం నయేత్‌ వేదాన్త చిన్తయాః 
నిద్ర లేచింది మొదలు మరల నిద్ర వచ్చే వరకు (कैट అలాగే తన జీవిత కాలము ముగే వరకు 
0. శేవలం వేదాంత చింతన యందే కాలక్షేపం చెయ్యాలి అనే సృతి వాక్యాన్ని మనస్సులో ఉంచుకొని, 
తదనుగుణంగా జీవించే వాడు కీర్తనా భక్తుడు. 
భగవంతుడు ఏమిటో తెలియకుండా భగవంతుణ్ణి ఎలా కీర్తించగలం? ఎలా స్తుతించగలం? భగవంతుడు 
అర్థమై నపుడే కీర్తించగలం. అర్థం కానప్పుడు ఎంత శీర్తించినా అది కీర్తన అనిపించుకోదు. అర్థమైతే కీర్తించడ 


మనేది జ్ఞానమే అవుతుంది. జ్ఞానం ఉందేనే భక్తి నిలుస్తుంది. 
తస్యాః జ్ఞాన మేవ సాధన మిత్యేకే 

ఈశ్వర జ్ఞానమే భక్తికి సాధన మని కొందరు ఆచార్యులు అభిప్రాయ పడ్డారు అంటాడు భక్తి సూత్రాలలో 
నారద మహర్షి 

భక్తి అనేది ప్రేమే గనుక (సా త్వస్మిన్‌ పరమ ప్రేమ రూపా) అవగాహన లేకుండా ప్రేమించడం సాధ్య 
పడదు. అవగాహన, లేదా జ్ఞానము ఉన్నచోటే (ప్రేమ చిగురిస్తుంది. పుష్పిస్తుంది. ఫలిస్తుంది. 

పరమేశ్వరుడు సర్వజ్ఞుడు. సర్వశక్తిమంతుడు. సర్వవ్యాపి. సృష్టి కార్యానికి తానే అధిష్థానము. ఆయన 
చుస క్షీమాత్రంగా ఉంటాడు, ఇదంతా 


అధ్యక్షతన సమస్తమూ నడుస్తూ ఉండినా, తాను సర్వమునకు విలక్షణంగా, సా 
ఆయన వైభవము. కర్మలన్నీ ఆయన ప్రభావం తోనే జరుగుతూ ఉండినా తాను మాత్రం అకర్త అభోక్త 
= a 


= 


ह्न 


ఇదంతా ఈశ్వర జ్ఞానము. ఈ 
& ०. ఈ జ్ఞానము లేనిదే విశ్వాసము ఏ 
ంబంధము కుదరదు. ఈశ్వర సంబంధము at ड ర్పడదు. శ్రద్ద నిలవదు, 8 లేకుండా ८८ 
శ్రవణము అని అర్థము. శ్రవచ సాధనే 9; భక్తి ఉండలేదు. అందుచేత కీర్తనము అంటే వేదాంత 
అనన్య భక్తికి సాధనలు ఏమిటో Pb ie కరర न be 
ఆచార్యాల. భగనంతుని కీర్తించడము అంటే భగవ, Ry ५ धः 
జ్ఞానమును iy sgt ంతుని అర్థం చేసుకోవడం. సత్యమునకు సంబంధించిన 
వందే semper ५५ సా ప శ్వరునికి 'సంబంధించిన జ్ఞానము కలిగిన వారు, పరమేశ్వరుని 
©! 5 

దృఢ ప్రయత్నము 

వేదాంత శ్రవణ సాధన నాచరిస్తూ 

ఇంద్రియాలను నియమించి, శమ, దమ, , ९०६ 

ఆచరిస్తూ (व्रणः ఇంద్రియ 'ఉవనంపోర శమ దమ దయ pans भ pet pts 
ట్రహ్మచర్యాది వ్రత పరాయణులై ఉంటారు. చలించని వ్రత నియమంతో ఉంటారని భావము. ase 

र्द భక్తీ నలన ఏర్పడిన జ్ఞానము నిత్య విషయానికి సంబంధించింది కనుక మనస్సును అనిత్యాల 
వైపు పోనివ్వదు. ప్రారంభంలో అందరూ దృఢతర మైన భక్తి వైరాగ్యాలను కలిగే ఉంటారు. కానీ కాలంలో 
క్రమేపి ఆ దృఢత్వము ద్రవీభవిస్తూ ఉంటుంది. అలా జరగకుండా ఉంచేదే శ్రవణ సాధన, జ్ఞానం దృఢంగా 
ఉన్నప్పుడే సాధనలు దృఢంగా సాగుతాయి. ఈశ్వర జ్ఞానము స్థిరంగా ఉండి, సాధనలు దృఢతర మైనపుడు 
నేను పరమేశ్వరుని కన్నా అన్యంగా ఉన్నాను అనే భావన క్షీణిస్తుంది. అదే ననుస్కారము. a 


వందన వైశిస్త్యము 
ఈశ్వరుడు సర్వుడు. సర్వజ్ఞుడు. ఆయన జ్ఞానానికి ఏదీ దూరంగా లేదు, పోలేదు. సమస్తము సర్వదా 


5 
ఆయన చూపుల్లో సాగుతోంది (दु నర్వుచా జ్ఞానాత్స. ఆయన పూర్ణుడు. ఆయన శక్తి పూర్ణము. ఆయన 
జ్ఞానము పూర్ణము. ఆయనిది పూర్ణ వైభనము. 
ఆయన కేనలం పూర్లుడే కాదు. తన నాశ్రయించిన భక్తులను 
ఐశ్వర్యంతో భక్తులను నింపేవాడు. ఆయన పూర్ణుడు కనుకనే భక్తుల్ని పూ! 


వూళ్ల వన వూరయితా చ సర్వేషాం स 


పూర్ణ స్వరూపులుగా మార్చేవాడు. ఆయన 
ర్లులుగా మార్చగలడు (శ కేవలం 


` సరమేశ్వరుడు పూర్ణుడు అనేది అర్థమైతే, ఇక నే నెక్కడున్నాను? నాదెక్కడుంది? అంతా పూర్ణం లోనే 
ఉంది. పూర్ణ పురుషుడైన పరమేశ్వరుని లోనే ఉంది. నాది ఏదీ లేదు (य, ఈ సత్యావగాహనతో హృదయంలో 
ఆత్మ స్వరూపంగా భాసిస్తున్న పరమేశ్వరునికి వందన మంటూ నిత్యభక్తితో మహాత్ములు సేవిస్తూ ఉంటారు 
థ్రమన్యన్తః చ మాం వ్యాదయేశమ్‌ ఆత్మానం, భక్త్యా నిత్వ యుక్తాః నత్తః ఉపాసతోనేవత్రే. 
“౫ బది నుహాత్ములు ఆచరించే జ్ఞానసాధన. ఈ వ్యాఖ్యానము సందర్భోచితమే. కాని, కర్మయోగులు 
కూడా సాధకులే కనుక, ఇది వారికి కూడా అన్వయిస్తుంది అనే కొందరి ఆలోచనలో నాకు వైరుధ్యము 
కనిపించడం లేదు. కనుక ఈ శ్లోకాన్ని భక్తిపరంగా, ఆ కోణం నుండి కూడా వ్యాఖ్యానిస్తున్నాను. 


సదా గోవింద కీర్తనమ్‌ 
८ इ చూడ లేనిని దేహంలో ఎన్నీ ఉన్నాయి. మనస్సు అర్థం చేసుకో లేనివి జీవితంలో ఎన్నో జరిగి 
పోతున్నాయి. నీయతి రూపంలో విశ్వమంతా వ్యాపించిన పరమేశ్వరుడే నా బుద్దిని ప్రకాశింప చేస్తున్నాడు. నా 


బ్రతుకును నడిపిస్తున్నాడు. 
126 MT - ` 


~~ ~~ = =-= 
गवन రాజగుహ్య మోగమ్సు - 


తగ్‌ం హదేవం ఆత్మ బుద్ధి ప్రకాశం 
చి శరణ మహ 
బుద్దిని ప్రకాశింప చేసే ఆ భగవంతుని మోర్ట స్వ षः ప్రపద్యే 
2 శరణాగతు డైన వాడు భక్తుడు, र నేను అశ్రయిస్తన్నాలు ७०२ 
< ० వాక్యము, అలా 


సాధన లన్నిటిలో భక్తి సాధన విలువైనది, సులువైనద్రి క్లూ; 
అ వది కూడ్డ్చా 

మహర్వి భక్తీ स నామసాధన అద్భుతమైంది, భగవంత్‌ 

నానుం కదుల్తూ ఉంటే హృదయంలో నారాయణుడు దర్శన अक భగవ; 


ఉన్నట్లే: 


సౌలధ్యంభక్తా అన్నాడు 
గగవన్నామానికి తేడా tires 
* నౌమం మవ వద్ద ఉందే నాప్పి మనతో 
సారసనా తే నయనే తావేవ క్రకా పమ 
గవన్నామాన్ని పలికే నాలుకే నాలుక, భగవ ద్రూపా; కృతకృత్య 
कारये భగవ ద్రూపాన్ని దర్శించు కన్ఫుత్రే 
చేతులే చేతులు. భగవంతుని సదా స్మరించే నిత్య భక్తుడే पच గేస్నుకే కన్నులు. పరమాత్మకు అర్చించు 
మనం జపించే మంత్రం, కీర్తించే నామం ఎవరిదో కాదు. Eg కన్నారు శ్రీ శంకరాచార్య స్వామి, 
ఉంటే, గాలి నిచ్చే చెట్టునే గాలి ఊపినట్లు, మన చలనానికి ध శ్రి. భగవన్నామాన్ని భక్తితో పలుకుతూ 
శీ లంచిన ట్టాతుంది. అదే నామ వైభవము. కీర్తనా వైభవము. సంక రమైన పరమాత్మ హృదయాన్నే మసం 
వైభవము. సంకీర్తనా వైభవ & 
గవంతుని కీర్తనంలో తన్మయులై ఉంటారు ( “కనా వైభవము. అందుచేత, భక్తులు స 
భ్‌ తన్మయాక). మలు సదా 
న కీర్త్యమానః శీమ్రమేవ ఆవిర్ణవతి అనుభావయడి 
పర్రమేశ్యరుడు భక్తులకు దర్శన మిచ్చి, వా 5 वष చేత ఆ విధంగా క్షీర 
పరమేశ్వ! కులకు దర్శన మిచ్చి, వారికి దివ్యానుభూతిని ప్రసాదిస్తాడు అని వారద ధక్ష్వై (न 
ప్రహ్లాదుడు కీర్తిస్తే స్తంభం నుండి నరసింహమూర్తి వ్యక్త sks హార कन ప్రబోధము. 
శయనించాడు. ద్రౌపది ప్రార్థిస్తే ఆదుకొని ఆపద నుండి రక్షించాడు. न न విషయుక్త క్లీరంలో 
భక్తనత్సలు డైన భగవంతుని అపార కృపా విశేషాన్ని ఎరిగిన భక్తులు సదా ప ध कु 
భగనన్మయం చేసుకుంటారు. ప్తలు వదా పరమేశ్వరుని కీర్తస్తూ బ్రతుకున 
భగవన్నామము భవభయ భేషజము. సంసార మనే వా, 
१8 భగవన్నామమే బౌషధము (సంసార 
భేషజత్వాత్‌ బౌషధమ్‌). భవ రోగానికి భగవంతుడే వైద్యుడు. ఆయన నామామృత పానమే వైద్యము. ५५५ 
రసాయనమే దివ్యౌషధము. సంసార భయాన్ని నశింప చేసే ఏకైక బౌషధము నామము అన్నారు ముకుందమాల 
గ్రంథంలో శ్రీ కులశేఖర ఆల్వారులు (భవభయ ప్రధ్వంసన ఏకౌషగమ్‌) 
1 ఒక వైపు ధర్మ నిర్వహణలో ఉంటూనే, లోక వ్యవహారాలను నిర్వహించుకుంటూనే 
కణ శ్రవణ కీర్తనాదుల ద్వారా భక్తిని వృద్ధి చేసుకోవచ్చు (లోకేపి భగవద్గుణ శ్రవణ दण्ड, భక్తిని 
స నుండి వేరు చేయకుండా భగవత్స్మరణ కీర్తనాదుల ద్వారా పనుల నన్నిటినీ పూజలుగా మార్చుకో 
je 
సూర్య తేజము తిమిరాన్ని పోగొట్టినట్లు, వాయువు శక్తివంతంగా వీచి మేఘాలను దూరంగా తరలించి 
నట్టు, భగవన్నామ సంకీర్తనము సమస్త దుఃఖాలను నశింప చేస్తుంది. కలౌ కేశవ కీర్తనాత్‌- కలియుగంలో నామ 
సంకీర్తనము ఉత్తమమైన సాధనగా చెప్పబడింది. అంతఃకరణ శుద్ధిని కలిగించి, జ్ఞాన 'సముపార్ణనకు ముముక్టువును 


సిద్దం చేయడంలో నామసాధన ఉత్కృష్ట మైనది. ఉత్తమ ఫలితాలను అందిస్తుంది. 


పా 
101 





4 स కూడా తప్పస్సు లాంటిదే. భక్తిని ఉత్తమోత్తమ మైన తపస్సుగా భాగవతం అభివర్ణించింది. జ్ఞాన 
అందరూ. అనుసరించ లేరు. కర్మయోగాన్ని అనుష్టించిన వారే జ్ఞానమార్గంలో దివ్యంగా పయనిస్తార్సు, 
'సతతం పరమేశ్వరుని కీర్తించే భక్తులు, జ్ఞాన సాధనను ఆచరించే మహాత్ముల లాగా నియమ నిష్టలను 
'స్తొటిస్తారు, శముదమాది నిగ్రహ సాధనలను కూడా ఆచరిస్తారు. ఉత్తమ మైన థద్దను కలిగి పరమేశ్వరుని సేవిస్తు 
ఉంటారు (యుతం ह 
"సదా భగవంతుని క్రీర్తించడము అనేది వాచిక తపస్సు. భగనంతుని ప్రారించడము, 9०, 
శ్రీరించడము - ఇనన్నీ వాచిక తపస్సు క్రిందికే వస్తాయి. ఈ విధమైన భక్తి సాధనలకు అదృష్ట ఫలంతో పాట్లు 
దృష్ట ఫలం కూడా ఉంటుంది. 
దృఢవ్రత మనేది మానసిక తపస్సు. మనస్సులో దృఢమైన భక్తి నిర్ణయాలను కలిగి, స్తుతి కీర్తనాదులను 
భక్తులు నిరాటంకంగా సాగిస్తూ ఉంటారు (कृन्तने 
భగనంతునికి ననముస్కరించడ మనేది శారీరక తపస్సు. భక్తుని వందనము భగవంతునికి బంధనము 
అని భక్తుల నాట. అహంకార నుమకారాలను త్యజించి, వినముడై భగవంతుని సదా నమస్కరించే వందన 
భక్తుడు, నిత్యయుక్తుడై హృదయంలో పరమేశ్వరునే దర్శిస్తూ ఉంటాడు (మన్యన్తః చ మాం హృదయేశమ్‌ 
ఆత్మానం सयः నత్తః ఉపానతో నీవత్తే). 
क्व నముద్రము వైపే వయనించినట్టు, ముముక్షువు లందరూ భగవంతుని వైపే వ్రయాణం 
సౌగిన్తూ ఉంటారు. కాకపోతే, వివిధము లైన రీతులలో సాధనలు ఆచరిన్తూ ఉంటారు. వాటిని కూడా 


బెబుతున్లాడు. 
జ్ఞానయజ్లేన చాప్యన్యే యజన్తో మా ముపాసతే । 
Ca 1 


నీకత్వేన పృథక్షేన బహుధా విశ్వతోముఖమ్‌ ॥ 15 
జ్ఞారయజ్లేర-చ-లని-అశ్ఫే-యజంతః-మాం-టీపాసతే 
ఏకత్సేన-వృథక్లే-బవలధా-విజ్వతోముఖం 

అన్యే చ అపి = మరి కొందరు పృధక్త్వేన = భిన్నముగా 
విశ్వతోముఖం = విశ్వరూపుడ నైన బహుధా = అనేక విధములుగా 
మాం = నన్ను యజంతః = పూజిస్తూ 
జ్ఞానయజ్జేన = జ్ఞానయజ్ఞము చేత ఉపాసతే = ఉపాసిస్తున్నారు 
వకత్వేన = ఏకముగా 
అర్జునా! కొందరు జ్ఞానయజ్ఞము చేత సేవిస్తారు. కొందరు ఏకరూపంగా, కొందరు భిన్న రూపంగా, మరి 


వ్యాఖ్య 
పదకొండు, పన్నెండు శ్లోకాలలో ఆసురీ ప్రకృతి గల విచేతస్కులు, భగవ ద్విముఖులను గూర్చి 
తెలుసుకున్నాం. వారికి భిన్నంగా దైవీ ప్రకృతితో శోభించే నుహాత్ములను గూర్చి పదమూడు, పద్నాలుగు శ్లోకాలలో 
చెప్పుకున్నాం. 
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nr. = ల 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ౮ 


మూఢులది దేహ దృష్టే గావి దైవ దృష్టి 

వృష్టి కాదు, భౌతిక విషయ చి, 
దు. గిట్టదు. లౌకిక చింతనమే గాని न ल 
न 
ae కనుక, అవి orien gre సంచభూతముల చేత నిర్మితమైన छ wi 
నిరర్ణకమే కనుక, అవి బ్రతుకును నికృష్ణంగా మార్చేస్తాయి, పీరి ००७१७ ६ లభించే ఫలాలన్నీ 
వర్ణింపబడింది. త్ర చాలా అందంగా సంస్కృతములో 

కాచి ద్వ్యామోహ మూర్తిః పరవురుష రతా రాక్షసీ ప్రాదురానీ త్వా 


భూతాభిధానమ్‌ । యాత్యోకం గర్భిణ్యర్థ 
ల్‌ు నీచమార్డైః అతిజడ మపరం ధావకీ త स क ద్దాహ్యాన్త శ్యూన్య మన్య దహతి త 


ఒకచోట పర పురుషుని యందు ఆసక్తి కలిగిన 
ॐ కలిగిన ఒక మోహ రాక్ష ses 
అది గర్భవతి అయింది. ఐదుగురు బిడ్డల్ని ప్రసవించింది. ఆ tye అ! స్పంతా వ్యామోహమే. 
ఆ ఐదుగురు బిడ్డలలో ఒక దాని పేరు జలం, అదెప్పుడూ సీచం Bir re 
పల్లానికి ప్రవహిస్తూ ఉంటుంది. దాని గమ్యము అధోగతే, BE es 
మరొక దాని పేరు భూమి. అది మహా ५ 
అది మహా జడము. చలన మెరుగదు. చెలుగు తెలియదు. అంతా చీకటి 
బ్రతుకు. 
మూడవది వాయువు. ఇది ఒక చోట స్పిరంగా 
త వు. ఇది ४ €> స్థిరంగా ఉండదు. అటు, ఇటు పరుగులు పెడుతూ ఉంటుంది. 
అంతా అస్టీరతే. 
నాల్గవది ఆకాశము. ఇది పేరు గొప టు 
i bas श a ప్ప ఊరు దిబ్బ అన్నట్లు ఉంటుంది. ఇటు స్థెరమూ కాదు, అట్లు 
అస్థి ् న్నట్లే ఉంటుంది. అయినా ఎప్పుడూ భాలీయే, లోపల శూన్యమే, బయట శూన్యమే. 
ఇక ఐదవది అగ్ని. దీనికి उन्दः మొక్కటే తెలుసు. తగలబెట్టే కార్యము లోనే సడా నిమగ్నమై 
ఉంటుంది. మంట పెట్టడమే గాని పంట పండించడము ఉండదు. 
ఈ ఐదు భూతాలు ఒక్కొక్కటి ఒక్కో విధంగా వినాశ హేతువులుగా ఉంటాయి. ఇక ఈ ఐదు 
ఒకేసారి పుట్టింటికి వస్తే ఎలా ఉంటుంది? వీటి సమాగమమే సమవర్తి నిలయము. అదే యమ సదనము. 
అనిత్యమైన ఈ మార్గానికి విలక్షణంగా శోభించే పరమాత్మ మార్గంలో చరించే వారు మహాత్ములు. 
వారిది నిత్యారాధనము. ఆరాధనా విధానాలు వేరుగా ఉన్నా, అందరూ అధ్యాత్మ జ్ఞాన నిత్యత్వం - తత్త్వ జ్ఞానార్థ 
దర్శనం అని పదమూడవ అధ్యాయంలో భగవంతుడు ఉపదేశించిన జ్ఞానమార్గం లోనే చరిస్తూ ఉంటారు. 
జ్ఞానయజ్ఞంతో పరమేశ్వరుని ఉపాసిస్తూ ఉంటారు. జ్ఞానయజ్ఞంతో ఎలా ఉపాసిస్తారు? అదే చెబుతున్నాడు. 


జ్ఞాన యజ్ఞము 

ఈశ్వర విషయమైన జ్ఞానమే ఇక్కడ యజ్ఞము. అదే జ్ఞానయజ్ఞము. అంటే, జ్ఞానమే యజ్ఞము అని 
అర్థం. జ్ఞాన యజ్ఞమును ఆచరించే మహాత్ములకు జ్ఞాన విషయం భగవంతుడే గాని మరొకటి కాదు (జ్ఞాన 
మేవ భగవ ద్విషయం యజ్ఞః తేన జ్ఞాన యజ్ఞేన యజన్తః పూజయన్తః). తాము ఆరాధించే పరమేశ్వరునికి 
సంబంధించిన తాత్విక అవగాహనతో పరమేశ్వరుని ఉపాసిస్తూ ఉన్నందున, వారిది జ్ఞానయజ్ఞ మైంది. 


వీరిలో మొదటి వారు అభేద జ్ఞానంతో ఆరాధించే వారు. వీరిని అహంగ్ల హోపాసకులు అని కూడా 


అంటారు. సయశ్థాయమ్‌, అయమాత్మా బ్రహ్మ, అహం బ్రహ్మాస్మి - ఈ ఆత్మయే బ్రహ్మము, నేనే బ్రహ్మము 
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త్రని'ఠానుజోగి చిట్కా. 





ఆనే!ఆభేద జ్ఞానంతో వీరు భగవంతుని ఆరాధిస్తారు. త్తం వా అవామని భగవో దేవతే, అహం, క 
భగనాన్‌! పరమేశ్వరా! నీవే నేను - నేనే నీవు' "1 व en 
मथु దర్భనోర वथः जी च 
మరి కొందరు పృథక్‌ భానంతో ఉపాసిస్తూ ఉంటారు. అంటే, సూర్యచంద్రుల రూపంలో ఆ భగవంతుడే 
ఉన్నాడు అనే జ్ఞానం చేత ఆదిత్య చంద్రాది భేదంతో ఉపాసిస్తారు. అంటే, ఉపాసక, ఉపాస్య భేదంత్రో 
భగవంతుని ఆరాధిస్తారు (కేబిత్‌ कुं ఆదిత్య చంద్రాది భేదోన, న పవ భిగవాన్‌ केकः ఆదిత్యాది రూపేణ 
అవస్థితం 
మరి కొందరు ఆ భగనంతుడు అనేక ముఖాలతో, అన్ని వైపుల, అనేక విధాలుగా ఉన్నాడు అనే జ్ఞానంతో 
భగవంతుని విశ్వరూపునిగా ఉపాసిస్తారు. ఏ వస్తువైనా, ఏ రూసమైనా వారి కది విశ్వరూపుని యొక్క स 
(కేఐిత్‌ ससर అవస్థితః న ఏవ భగవాన్‌ నర్వుతోముఖ: విశ్చతోముఖః విశ్చరూవః ఇతి). 
మొదటి వారిది అభేద. దృష్టి ఆ తరువాత మనం చెప్పుకున్న వారందరిది భేద దృష్టే. అందరిలో 
జ్ఞానమే ఉన్నా, మొదటి వారిలో ఉన్నది ఏకత్వానికి సంబంధించిన జ్ఞానము కావడం చేత వారిది అభేద జ్ఞానము. 
ద జ్ఞానంతో ఉపాసించే వారిలో భక్తి ప్రధానంగా ఉంటుంది. కానీ ఉపాసనా వైభవాన్ని తెలిసిన వారు భక్తి 
జ్ఞానాల మధ్య భేదాన్ని చూడరు. జ్ఞానయోగ, కర్మయోగాలను వేరు వేరుగా చూడరు అని అయిదవ అధ్యాయం 
నాల్గవ జ్లోకంలో చూచాము. భక్తిలో భేదం ఉండవచ్చు. కాని, భేదాన్ని భక్తి అభేదం వైపుకు నడిపిస్తుంది. ఇక 
జ్ఞానం అంటారా? జ్ఞానం భేదాన్ని నిరసిస్తుంది, నిరాకరిస్తుంది. అదే తేడా, 
అందరి గమ్యము ఒకటే అయినా 
మార్గము లన్నీ ఒకటౌనా? 
చూపు లందరివి ఒకటైనా 
చూచే తీరు వేరు కదా! 
జ్ఞానము కలిగి చరించే వారికి 
సర్వము ఈశ్వరమయము కదా! 
రామ రామ జయ రాజారామ్‌ 
రామ రామ జయ నీతారామ్‌ 


భగవాన్‌! నీవు ఒక్కడివే. నీవు అద్యయుడను. అలాంటి నిన్ను అనేక విధాలుగా ఉపానిన్తున్నారు 


श्व, వారు त ఉపానిన్తున్దారు అని ఎలా చెప్పగలం? అనే శంకను వరిహరిన్తున్లాడు. 


जः 


అహం (& రహం యజ్ఞః స్వధాహ నుహ మౌషధమ్‌ । 
మస్రో౭_హ నుహమే వాజ్య మహనుగ్ని రహం హుతమ్‌ ॥ 16 
అవాం-క్రతుః-అహం-యజ్ఞః-న్వధా-అహం-అవాం-బౌషధం 


= నేను యజ్ఞః = యజ్ఞమును 
= (छः అహం = నేను 
= ॐ స్వధా = పిండమును 


అ రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము హొ 


= నేను 
అహం ४ = హవిస్సును 
क = జెషధమును era त 
అహం = నేను 0 = అగ్నిహోత్రమును 
మంతః जः మంత్రమును అహంఏవ = నేనే 
అహం = నేను హుతం रे, 


అర్జునా! నేనే క్రతువును. యజ్ఞము నేనే, నేనే స్వధ. నేనే జెషథము. మంత్రము నేనే. ఆజ్యం నేనే. నేనే అగ్ని నేనే 
హోమము. 


వ్యాఖ్య 
పరమేశ్వరుడు సమస్తములో నిండి నిబిడీకృతమై ఉన్నాడు. ఈ ప్రపంచం పరమాత్మచే వ్యాప్రమై ఉంది 
తత మిదం సర్వం). వ్యాప్యమైన (ప్రపంచము నందు భగవంతుడు వ్యాపక చైతన్యంగా ఉన్నాడు. 
అందుచేత తాను విశ్వతోముఖుడు. వ్యాప్య వ్యాపకాలలో ఉన్నది తానే. కార్యమైన వ్యాప్యము, కారణమైన 
వ్యాపకము రెండూ తానే. 
సర్వము నందు వ్యాపించి ఉన్నవాడు కనుక ఆయన సర్వవ్యాపి. జగత్తులో ఆకాశము ఎలా వ్యాపించి 

ఉందో, అలా ఆకాశముతో సహ సమస్తము నందు వ్యాపించి ఉన్నవాడు కనుక ఆయన “వ్యాపీ (ఆకాశవత్‌ 

వ్యావీ). కారణరూపు డైన తాను సర్వ కార్యముల యందు, మట్టి పాత్రలలో మట్టి వలె వ్యాపించి 
ఉన్నాడు కనుక తాను “వ్యాపీ'. ఆయన వ్యాపకత్వము లేని ప్రదేశము లేదు. ఆయన వ్యాపించని కార్యమూ ठ 
(కారణత్వేన నర్వుకార్యాణాం వ్యాపనాద్వా వ్యాపీ). అన్ని కార్యాలలో తానే. అన్ని కర్మలలో తానే. ఈ సత్యాన్ని 
ఏిరారణ చేసే క్రమంలో ప్రథమంగా యజ్ఞకర్మను తీసుకొని, దాని యందు పరమేశ్వరుడు ఎలా సమస్తమై 
ఉన్నాడో గ్రహిస్తే జ్ఞానయజ్ఞము చేత పరమేశ్వరుని ఎలా ఉపాసించాలో బోధ పడుతుంది. ఈ విషయాన్ని ఇది 
వరకీ నాల్గవ అధ్యాయం - ఇరవై నాల్గవ శ్లోకం బ్రహ్మార్సణం బ్రహ్మహవిః అనే చోట చెప్పుకొని ఉన్నాం. ప్రస్తుతం 
యజ్ఞక్రియలో సర్వమూ ఎలా భగవత్స్యరూపమో తెలుసుకుందాం. ప్రథమంగా “క్రతువును నేనే (అహంక్రతు9 
అంటూ ప్రారంభిస్తున్నాడు. ప్రస్తుత శ్లోకంలో ఏవ కార ముంది. అందే, నేను అనకుండా నేనే అనే ధ్వనితో 
ప్రవచిస్తున్నాడు. ఈ “ఏవి కారము అద్వితీయార్థము ప్రయోగింప బడింది. అన్నిటిలో నేనే అద్వితీయంగా 
ఉన్నాను అని నొక్కి చెప్పడమే 'ఏవ' కారము యొక్క ఉద్దేశము. నాకు అన్యంగా మరొకటి లేదు అని నిర్జారణ 
చేయడమే ప్రధాన విషయము. 
క్రకువు [त 

నేనే క్రతువును (७७००, 'క్రతువు' అందే శ్రౌత క్రియ. అంటే, శ్రౌతకర్మ విశేష స్వరూపము 

'శ్రతుల యందు, అనగా వేదముల యందు ప్రతిపాదించ బడిన కర్మలను శ్రౌత కర్మలు అంటారు. అవే 
అగ్నిష్టోమాది క్రతువులు. అవన్నీ తానే అంటున్నాడు. ఆయన వేద స్వరూపుడు. వేద జ్ఞానము, వేద నారాయణుడు 
వేరు కాదు. వేదంలో చెప్పబడిన విధి ననుసరించి శ్రౌతకర్మలు సాగుతాయి కనుక, ఆ వేద క్రతువులలో విధి 
రూపంలో శోభించే వాడు తానే (త్రతుః శ్రొతకర్మ భేదః అహమేవ). 
యజ్ఞము 


శ్రుతి ప్రతిపాదితము లైన శ్రౌతకర్మలు ఎలా తానై ఉన్నాడో, సృతి ప్రతిపాదితము లైన యజ్ఞములు, 


UU [క 


न्य 
व 171 1 శ్రౌతకర్మలు సమయాలను, సందర్భాలను అనుసరించి 
क \ కాని స్మార్త కర్మలు, అనగా యజ్ఞాలు నిత్యానుష్టానములు. కనుక, భావన తోడైతే భోజనము కూడా 
పఠనము కూడా యజ్ఞమే. పూజాదికాలన్నీ యజ్ఞాలే. పరోపకారార్డం చేసే శ్రమలు కూడా యజ్ఞాల, 
ఇన! ప్రతిపాదితాలు కాకపోయినా, శ్రుతులను అనుసరిస్తూనే స్మృతులు సాగుతాయి కనుక, नि 
లైన యజ్ఞాలు కూడా పరమేశ్వరుని స్వరూపమే. 
అ పరమేశ్వరుడు శుద్ధ చైతన్య స్వరూపుడు. యజ్ఞాల లోని శుద్ధి కార్యాలన్నీ ఈశ్వర స్వరూపాలే. మనకు 
తెలియకుండానే, నిత్యకృత్యాలలో అగ్ని, జల, వాయు, పృధథివీలను ఉపయోగిస్తూ కొన్ని దోషాలను చేస్తూ 
ఉంటాము. ఆ పాపాలనే 'సంచసూనాలు' అంటారు. అట్టి పాప పరిహారార్థం స్మృతి ప్రతిపాదితాలైన 
పంచయజ్ఞాలను నిర్వహిస్తాము. అవియే దేనపూజ, బుషిపూజ, పితృపూజ, అతిథిపూజ, భూతపూజ అనునవి. 
ఇవన్నీ స్మార్త కర్మలే. యజ్ఞాలే. వాటి రూపంలో ఉన్నది కూడా పరమేశ్వరుడే. 
స్వథ 
పితృ పూజాత్మక మైన యజ్ఞము 'స్వధ'. అంటే, మంత్ర పూతంగా పితృదేవతలకు అర్పణం చేసే 
అన్నము (యత్‌ रदः బీయతో స్వధా అన్నం అవామేవ) అని అర్థము. పక్షులకు, బ్రాహ్మణులకు పితృ 
దేనతలను తృప్తి పరచేందుకు సమర్పించే అన్నము కూడా తానే. దేవతల నుద్దేశించి ద్రవ్యమును సమర్పించుట 
కూడా యజ్ఞ రూపమే (कु దేవాన్‌ ద్రవ్యాణాం త్యాగో యజ్ఞ ఇకీరితల). 
బాషభమ్‌ 
ఇక్కడ 'బౌషధమ్‌' అంటే ప్రాణులు తినే అన్నము (అవామ్‌ బౌషధమ్‌ సర్వ ప్రాణిభః యత్‌ అద్యతే తత్‌ 
शर्व सुषयः ఓషధుల నుండి ఉత్పన్న మయ్యేది బౌషధము. మొక్కలు, తీగలు, మూలికలు, దుంపలు, 
ఇంకా చెట్ల నుండి ఉద్భవించే నన్నీ ఓషధులు. వ్యాధిని कभा మందును బౌషధము అంటాము. ఆకలి అనేది 


'కూడా వ్యాధే కనుక (दऽ) . ఆకలిని పోగొట్టే అన్నము కూడా బౌషధమే. 
మంత్రము 
మంత్రము కూడా మహేశ్వరుడే. రక్షించే స్వభావమే ఉభయులకూ ఉన్నందున మంత్రము, మండత్రమూర్తి 

ఒక్కటే. వేదాల లోని మంత్రముల రూపములో ఉన్నది భగవంతుడే. ఆయన మంత్ర బోధ్యుడు కూడా. అంటే 
మంత్రాల ద్వారా బోధ పడేవాడు, లేక అర్థమయ్యే వాడు అని అర్థము (మత్త బోధ్యత్వా ద్వా మత్తః. 
ఆజ్యం 
౫, దేవతలకు సమర్పించే హవిస్సు కూడా తానే (అహమేవ ఆజ్యం सन्द అహమ్‌). ఆజ్యం అంటే 
హోమాదులలో సనుర్చించే నెయ్యి మాత్రమే కాదు. ఆజ్యం అనేది సర్వ హవిస్సులకు ఉపలక్షణము. 


(అగ్ని 








చేని యందు హోమం చేయ బడుతుందో అట్టి అగ్ని కూడా తానే (అగ్నిః యస్మిన్‌ వూయతే సః అగ్నిః 
(दयम హోమగుండంలో అగ్ని ఉంటేనే హోమం చేస్తాము. అలాగే మానవ దేహంలో వైశ్వానరాగ్ని ఉంటేనే 
'అన్నాదులను ఆహుతులుగా సమర్పిస్తాము. శివం పోయి శవం మిగిలితే, దానికి అన్నం పెట్టలేము కదా! 
అందుచేత భోజనము చేయడం కూడా యజ్ఞమే అని చెప్పుకున్నాము. 


न= 132 ~= - 


क rn న యోగము -- 


కర్మ 
హోమం చేయడం అనే కర్మ కూడా భగవంతుడే (అహం వంతం హవన కర్మ చ. యజ్ఞంలో అనేక 
వస్తువులు కనిపిస్తూ ఉండినా ఈ శ్లోకంలో వ ॐ 

కర్మలు, य) శ్లోకంలో మనం చూచిన ఎనిమిది లక్షణాలలో పరమేశ్వరుడే 
ఏకరూపుడై శోభిస్తూ ఉన్నాడు. కనుకనే ప్రతి కర్మను భక్తి భావంతో చేస్తాము. మనం భక్తి పూర్వకంగా యజ్ఞాది 
కర్మలను అనుష్టించినా, విషయము జ్ఞానమే అయినందున ఇదంతా జ్ఞానయజ్ఞ మైంది. కర్త, కర్మ, శ్రియ, 
కరణ, ఫలాదులన్నీ తానే కావడం చేత द పరమేశ్వర స్వరూప మైంది. జ్ఞాన ప్రధానమై నందున జ్ఞాన 
యజ్ఞమైంది. పరమేశ్వరుడు యజ్ఞరూపంలో శోభిస్తున్నాడు కనుక ఆయన కూడా 'యజ్ఞ' శబ్దవాచ్యు డయ్యాడు 
ह न्ध అందుచేతనే, యజ్ఞము సాక్షాత్తు నారాయణ స్వరూపము అన్నది వేదము (యజ్ఞో వై 


యజ్ఞ కడ్శలలో నమసన్తమూ తానే ఎలా ఉన్నాడో వివరించిన పరమేశ్వరుడు, ఈ దృశ్యమాన జగత్తులో 
కూడా తానే ఏయే రూపాలలో శోభిస్తున్నాడో వివరిస్తున్నాడు. ద 


పితాహ మస్య జగతో మాతా ధాతా పితామహః । एः 
వేద్యం పవిత్ర మోంకారః బుక్సాన యజురేవ చ॥ 17 
పితా-అహం-అస్య-జగతః-మాతా-ధాతా-పితామహః 
వేద్యం-పవిత్రం-డఓంకారః-బుక్‌-సామ-యజూ-ఏవ-చ 
न्क = ॐ పితామహః = తాతను 
జగతః = జగత్తునకు వేద్యం = తెలిసికో దగిన 
అహం = నేను పవిత్రం = పవిత్రమైన 
పితా = जठर) ఓంకారః = ప్రణవమును 
మాతా = కలిని బుక్సామ యజురేవ చ = బుగ్వేద సామవేద, 
ధాతా = సృష్టికర్తను యజుర్వేదములు కూడా 


జగత్విత - జగన్మాత 
ఈ ప్రపంచ మంతా పరమేశ్వరుని యొక్క వ్యక్త స్వరూపమే. 'వైభవమే. అందుచేత అస్యజగతః అంటూ 


జేకంలో విశ్వాన్ని సూచిస్తున్నాడు. ఈ జగత్తుకు తండ్రి, తల్లి, తాత, ధాత - అన్నీ తానే అంటున్నాడు. 
2 


కార్యం ఏది కనిపించినా, అది కర్తను జ్ఞాపకం చేస్తుంది. ఒక పిల్లవాడు ध అతనితో భాషించ 
వలసి వస్తే, నువ్వు ఎవరి కుమారుడివి? నీ తల్లిదండ్రు లెవరు అని ప్రన్నిస్తాము. ఈ ఆలయం ఎవరు నిర్మించా 
రండీ? ఆ తోట పెంచిం దెవరండీ? ఆ బావి ఎవరు త్రప్వించారు? ఈ సత్రం ఎవరు కట్టించారు? ఇలా 
ప్రశ్నిస్తూ ఉంటాము. కుండ కంట పడగానే, కుమ్మరి మనస్సులో కదుల్తాడు. కుండ చేసే జ్ఞానం ఉండటం 
వల్లనే కుమ్మరి కుండను చేశాడు. కాని, కుమ్మరి కుండ చేయాలి అందే వస్తువు కూడా ఉండాలి. అదే ఉపాదానం. 
కుండ విషయంలో ముట్టి ఉపాదానం. కుమ్మరి నిమిత్తం. ఈ రెండు కారణాలతో కుండ తయా రవుతుంది. 


EE 133- 


ఎ వైన భకక 


ఈ ప్రపంచానికి (అన్య జిగతల భగవంతుడు నిమిత్త కారణము. (ప్రకృతి ఉపాదాన కారణ: 
न నరుల न (9వఅ-10వ ह. సర్వజ్ఞుడైన त నిమిత్త అ 
अ ० ध shea ఈ ప్రపంచానికి తండ్రి. మరి, కుండకు మట్టి లాగా సృష్టికి 
2 प < పరమేశ్వరుని కన్నా వేరుగా లేక, పరమేశ్వరునే ఆశ్రయించుకొని ఉన్నందున, 

డా సృష్టికి పరమేశ్వరుడే. అందుచేత, ఈ ప్రపంచానికి (అన్యజుగతఖ తానే తండ్రి, తానే 
తల్లి డుతామాతా అహామేవ). రెండు కారణాలుగా తెలుస్తూ ఉన్నా, వాస్తవానికి ఈ సృష్టికి పరమేశ్వరుడే 
అభిన్న నిమిత్త ఉపాదాన కారణము. అదే అర్దనారీశ్వర స్వరూపము. ఒక వైపు నుండి చూస్తే భగవతిగా अ 
ఉపాదాన కారణము. నురొక వైపు నుండి చూస్తే భగవంతుడుగా ఆయన నిమిత్త కారణము. జగన్మాత తానే, 
జగత్సిత తానే, | 
పితామహుడు 
ఈ జగత్తుకు పితామహుణ్లి నేనే అంటున్నాడు (అన్య జగతః వితామహః అవహామేవ). సృష్టికర్త 
(బ్రహ్మదేవుడు కనుక, (బ్రహ్మదేవుడు విష్ణుదేవుని నాభీకమలం నుండి పుట్టడం చేత ఆయన పితామహుడు. 
తండ్రి తానే అయినప్పుడు, తాత కూడా తానే ఎలా అవుతాడు? అనేది శంక. జన్మ నిచ్చిన వాడు 
తండ్రి అయితే, తండ్రికి జన్మ నిచ్చిన వాడు పితామహుడు అవుతాడు. కానీ, ఇక్కడ భగవంతుడు తండ్రి. 
అంటే జగత్తుకు కారణమైన వాడు. మరి, ఆ భగవంతుడికి కారణ మెవరు? అని ప్రశ్నిస్తూ ఉంటారు. ఎవరు 
కారణమైనా, జగత్సితకు కారణమైన ఆ తండ్రి పితామహు డవుతాడు. ఇక్కడ నేనే పితామహుణ్ణి అని చెప్పడం 
నల్ల, తనకు మరొక కారణం లేదు అని చెప్పిన ట్లైంది. కారణాలకు కారణమైన తనకు మరొక కారణం 
లేనివాడై భగవంతుడు పితానమహు డయ్యాడు. 


ప్రాణులకు కర్మఫలాలను అనుగ్రహించే వాడు కావడం చేత ఆయన ధాత (కర్షఫలన్య ప్రాణిభ్యః విధాతా). 
అంటే పోషకుడు, స్థితి కారకుడు కూడా తానే అని అర్థం. మనం ఆచరించే కర్మలకు ఫలితాలు అందుతాయి. 


అందుకే నునం కర్మలు ఆచరిస్తాము. కర్మలకు ఫలితాలు రాకపోతే కర్మలు ఎందుకు ఆచరిస్తాము? ఫలితాలు 
పోతే, మనం ఆశించినట్లు ఫలితాలు అందవు. కొన్ని 


నస్తాయి కనుకనే కర్మాచరణంలో ఉంటాము. కాకః 
పర్యాయాలు అందవచ్చు. కాని, ఎక్కున శాతం నిరాశే ఫలితంగా ఉంటుంది. 
కర్మఫలాలు అందడం నెనుక ధర్మం ఉంది. నియతి ఉంది. దానిని అనుసరించే మనకు ఫలాలు 
అందుతాయి. ఆ ధర్మం మనం చేసింది కాదు. మనం ఈ ప్రపంచానికి రాక ముందే ఈ విశ్వం ఉంది. అది 
“ధర్మాలతో, నియతితో నడుస్తూ ఉంది. కనుక, సృష్టిలో ఈ ధర్మాలను ఎవరు రచించారో అతడే కర్మలకు 
ఫలితాలు అందిస్తున్నాడు. అతడెనరు? అతడు ఎవరైనా సరే, కర్మఫలాలను ఇచ్చేవాడు కనుక, ~ 
ఉండాలి: సర్వజ్ఞుడికే అది సాధ్యం. అట్టి సర్వజ్ఞుడు పరమేశ్వరుడే కాని మరొకరు కారు. కాలేరు. అందుచేత, 
వినరెవరి కర్మలకు ఏయే ఫలితాలు ఇవ్వాలో, ఎప్పుడివ్వాలో, ఎలా ఇవ్వాలో, ఎందు కివ్వాలో, అన్నీ సమగ్రంగా 
తెలిసిన వాడు భగవంతుడు ఒక్కడే కనుక ఆయనే కర్మఫల ప్రదాత (భాతా). అందుచేతనే ఆయన తెలియ 
దగిన వాడు. వేద్యుడు. 


“వేద్యం 

` ` తెలియదగిన వాడు ఆయన ఒక్కడే కావడం చేత, ఆయన వేద్యం అని కీర్తింప బడ్డాడు (వేద్యం 
जु, తెలియదగిన వాడు అంటే జ్ఞేయరూపుడు. 

Marr ess 





~~ కా 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము 

ప్రపంచంలో ps were: తెలియనిది మరొకటి ఉండనే ఉంటుంది. ఏ జ్ఞానమైనా పరిమితమే. 
మిథ్యా జ్ఞానమే. ఏది ग మరొకటి తెలుసుకో సవసరం లేదో, ఏ ఒక్క దాని'జ్ఞానం చేత సర్వమూ 
తలియబడుతూ ఉందో, అదే జ్ఞేయము. అడే వేద్యము. ఏ లాభాన్ని పొందిన తరువాత దాని కంటే 

మరొకటి కావాలని, రావాలని అనిపించదో, ( 
లాభం aa , వ అ సంచ , అదే ఇక్కడ వేద్యము (6 వ అ - 22 వ ३). అదియే 
'అహ్మము. అది తెలియ నపుడు వన్ని తెలిపినా ప్రయోజనం ఉండదు. (బ్రహ్మ మొక్కటే అమృతము. దాని 
కన్నా అన్యమైన దంతయూ మృతమే, కనుకనే, అర్జునా! ठै తెలుసుకొనిన తరువాత నీవు అమృతత్వాన్ని 
సాందుతావో అట్టి ge నీకు బోధిస్తున్నాను అన్నాడు క్షేత్ర క్షేత్రజ్ఞ విభాగ యోగంలో భగవంతుడు 

नन a 

ప్రవక్ష్యామి क అమృత మశ్నుతే). ఇదే జ్ఞానము. బ్రహ్మజ్ఞానము. పవిత్రమైన జ్ఞానము. 
द కన్నా పవిత్రమైన వస్తువు మరొకటి ठे గీత - నాల్గవ అధ్యాయం లోనే చూశాము (4'వ అ - 
39వ క్లో) కనుక, అట్టి జ్ఞాన రూపుడైన పరమేశ్వరుడు పవిత్రంగా దర్శన మిస్తున్నాడు. 

పవిత్రం 
పావన మైనది, పుణ్యప్రద మైనది తానే కనుక భగవంతుడు సపెత్రమైన వస్తు అ 
धैः <~ (పవిత్రమ్‌ పావనమ్‌). 
పావన మొనర్చేది ఏదో అది పవిత్రము (యేన పునాతి తత్‌ పవిత్రం). 
పవిత్రాణాం పవిత్రం యో మంగకళానాం చ మంగళం! 
దైవతం దేవతానాం చ భూతానాం तत. వ్యయః పితా ॥ 
పవిత్రాలలో పవిత్రమైన వాడు, మంగళకరమైన వాటిలో మంగళ స్వరూపుడు, దేవతలకు దేవుడు, 


భూతములకు నశించని తండ్రి పరమేశ్వరుడే అని శ్లాఘంచింది విష్ణుసహప్ర నామ స్నోత పూర్వపీరిక. 
ఓంకారము 
పరమేశ్వరుడు ఓంకార రూపుడు. ప్రణవ స్వరూపుడు. ప్రణవము అనేది భగవంతుని నామము (తస్య 
వాచకః ప్రణవి. ఈ విశ్వ మంతయు పరమేశ్వరుడిచే వ్యాప్త మని అర్దం చేసుకుంటూ ఉన్నాము. ఈ 
విషయాన్ని మాండూక్యోపనిషత్‌ ధృవ పరుస్తూ ఓం ఇతి పతదక్షర మిదం సర్వం - ఈ సమస్త ప్రపంచము 
ఒంకార మునే ఏకాక్షర స్వరూపమే అన్నది. ఓంకారము పరమేశ్వరుని స్వరూపము. ఓంకారము అభిధానము. 
కనుక, ఓంకారము కూడా సచ్చిదానంద స్వరూపమే. పరమేశ్వరునికి, పరమేశ్వరుని నామానికి తేడా లేదు. 
ఓంకారము ఏదో కాదు. పరమేశ్వరుని జ్ఞానమీ ఓంకారంలో నిండి ఉంది. 
వేదములు కూడా తానే 
బుక్సామ యజర్వేదాలు కూడా భగవంతుని స్వరూపమే. “చోకారము అథర్వణ వేదమును సూచిస్తూ 
ఉంది. వేదము అనేది జ్ఞాన భాండాగారము. వేద రూపములో ఉన్నది కూడా తొనే కనుక ఆయన వేద స్వరూపుడు 
(వేద రూపత్వాత్‌). వేదాలు పరమేశ్వరుని స్వరూపాన్నే వర్ణిస్తున్నాయి. కనుక నేదాల ద్వారా తెలియబడే వాడు 
సర్వైః g వేద్యః = శ్లో 
తానే (వేదైత్త సరై అహమేవ వేద్యః ... 15 న అ - 15 వ కీ). 
మరి కొని భగవ ద్విశేషాలను చెబుతున్నాడు. 
18 ర్భర్తా ప్రభుః किष నివాసః శరణం సుహృత్‌ 1 
ప్రభవః ప్రలయః స్థానం నిధానం బీజ మవ్యయమ్‌ ॥ 18 


టా 135-- 





व द क 
గతి=-భర్తా-ప్రభుః-సాక్షీ-నివానః-తరణం-నువాత్‌ 
न త్రభవః-ప్రలయః-స్థానం-నిధానం-బీజం-అవ్యయం 
తిః = గమ్యము సృష్టికర్త 
ప్రభవః = కర్త 

= = భరించువాడు ప్రలయః = = వినాశకరుడు 

కి = ప్రభువు స్థానం = స్థితికర్త 
సాక్షీ = సాక్షి నిధానం = నిక్షేపము 
నివాసః = నివాసము అవ్యయం = నాశము లేని 
శరణం = ఆశ్రయము బీజం మూలకారణము 
సుహృత్‌ = మిత్రుడు 


అర్జునా! సమస్తానికి నేను గతిని. భర్తను, ప్రభువును నేనే. నేనే సాక్షిని. నిలయం, శరణ్యం నేనే. నేనే మిత్రుడి. 
ఉత్పత్తి లయ స్థానాలు నేనే. నేనే నిధానము. నేనే అవ్యయ బీజము. 


వ్యాఖ్య 

వేదికల మీద తరచుగా ప్రబోధకులు ఉటంకించే శ్లోకం. 
ఇదొకటి. విశ్వతోముఖు డైన పరమేశ్వరుని విశేష వైభవాలను 
కి, గడచిన రేండు శ్లోకాలలో ఒక్కొక్క శ్లోకంలో ఎనిమిదేసి 
చేసుకున్నాం. ప్రస్తుత శ్లోకంలో మరో పది విషయాలను 


ఇదొక అందమైన, అద్భుతమైన శ్లోకము. 
గీతలో గొప్పు ప్రాచుర్యాన్ని పొందిన అనేక శ్లోకాలలో 
పదహారవ శ్లోకం నుండి చూస్తూ వస్తున్నాం. ఇప్పటి, 
లక్షణాల చొప్పున పదవోరు విశేషణాలను అర్థం 
చెప్పుకోబోతున్నాం. 
గడచిన రెండు శ్లోకాల కన్నా ఈ శ్లోకానికి వైలక్షణ్యం ఉంది. పూర్వ శోక 
ప్రయోగం ఉంది. అంటే, నేను, నేను, - నేనే, అంటూ భగవంతుడు తన వైభవాన్ని వ 
శఈశ్లోకంలో ఆ విధంగా 'అహం' పద ప్రయోగం జరగలేదు. 
వేదాంతములో ప్రశస్తమైన, ప్రముఖమైన పదాలు రెండున్నాయి. ఒకటి “అహం, రెండవది 'ఇదం'. 'అహం' 
అంటే నేను అని అర్థము. 'ఇదం' అంటే ఇది అని అర్థం. 'అహం' అనేది సత్యానికి సంకేతము. 'ఇదం' అనేది 
మిథ్యారూపము. సత్యము అధ్వయము కనుక, మిథ్య కూడా సత్యమే. కాని, సత్యం మిథ్య కాదు. పరమేశ్వరునిపై 
ఆధారపడి ఉండే మిథ్య పరమేశ్వరుని కన్నా వేరుగా ప్రత్యేక మనుగడను కలిగినది కాదు కనుక, 'ఇదం' కూడా 
'అహం' లోనే ఇమిడి ఉంది. స్థూలంగా, వ్యావహారికంగా ఈ వైజాత్యమును ఎరుక పరుస్తూ, పూర్వ శ్లోకాలలో 
'అహం' ~ నేను అని చెప్పడం జరిగింది. కాని, ప్రస్తుత ల్లేకంలో నునం అధ్యయనం చేయబోయే పది విశేషణాలు 
కేవలం పరమాత్మకు సంబంధించినవే. అందుచేత 'అహం' పద ప్రయోగం జరగలేదు. ఒకవేళ, ఈ వ్యాఖ్యానము 
क పూర్వ శ్లోకాల లోని 'అహం' పదాన్ని అధ్యాహారం చేసుకోవాలి అనే భావంతో సరిపెట్టుకోవచ్చు. 


ద్వయంలో 'అహంి పద 
ర్లించుకుంటూ వచ్చాడు. 






మును గతి అంటారు. సర్వులు 
బడతాడు. అందరిచే పొందబడే 


భగనంతుడు అందరికీ గతియె ఉన్నాడు. సాధారణంగా గమ్య స్థాన 
కరించే 


పొందాలి అనుకొనే గమ్యము పరమేశ్వరుడే కనుక ఆయన గతి అని చెప్పు 
వాడు కనుక ఆయన గమ్యము (గమ్యతో ఇతి గతిలి. అంతే కాదు, అట్టి గమ్యాన్ని పాందడానికి ఉప! 
మార్గము కూడా తానే. కనుక గతి అంటే గమ్యము అని, మార్గము అని కూడా అర్ధము. 
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రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము --- 


భగవంతుడు జ్ఞానమయుడు కనక ప్రజ్ఞానం 
క్రానేందుకు మనం సిద్ద పరచుకొనే పాధనలను 1 pr boas అ 
అమానిత్వాది సాధనలను తెలిపిన తరువాత, చినరగా పదకొండవ శ్లోకంలో భగవానుడు व 
చెప్పబడింది” (ఏతత్‌ జ్ఞానం ఇతి ప్రోక్తం) అన్నాడు. జ్ఞానం ఎంత పవిత్రమో, జ్ఞాన హర కూడా అంతే 
పవిత్రము. కనుక గతి అంటే గమ్యము, అలాగే మార్గము అని కూడా గ్రహించ వచ్చు. (గ్రహించాలి us 
అనయా ఇతి గతిలి. అవగతి అంటే జ్ఞానము. ఆత్మజ్ఞానము. ఆత్మ, ఆత, a pe 
అవగతి र రూపమైన ఆత్మ గమ్యమే. అలాగే జ్ఞానస్వరూసమైన ఆత్మన హు aa జ నమే 
కోడం చేత, మార్గం ప్రాప్తిస్తీ గమ్యం సెద్దించినద్లే కనుక ఇటు జ్ఞానమార్గము, అటు జ్ఞానగమ్యము क 
मॐ శబ్దంతో చెప్పబడ్డాయి. + ద్ఞానగమ్యము రెం! 

బీవనదులకు సముద్రము ఎలా గమ్యమో, జీవులకు పరమేశ్వరుడు అలా గమ్యము. ఆయనే గతి. సామ 
उतत వాసిష్ట శాఖ యందు ప్రశ్నోత్తర సహితంగా ఒక అందమైన వాక్యం ఉంది. वयय గతిః ఇతి, 

గతి రితి తద్ధి గమ్యతే పాప విముక్తెః- “గతి అని ఎందుకు చెప్పవలసి వచ్చింది? బ్రహ్మమును గతి అని 
క్ల ఎందులకు?" అనేది च 'హీసము నుండి, లేదా అజ్ఞానము సుండి విముక్తు లైన వారి చేత పొంద క 
"రూ ఉన్నందున (బ్రహ్మమును గతి అని చెప్పడం జరిగిందో అనేది సమాధానము. त 
ప్రస్తుతం మనం అధ్యయనం చేస్తున్న ఈ శ్లోకంలో గతిః అంటే కర్మఫలము అని అర్థము (గతిః 

౫. ఇక్కడ కర్మఫలము అన్నప్పుడు వెవరి కర్మకు ఏది ఫలమో ఆదే వారి కర్యఫలము. పుణ్యాత్ములకు 

గం ఫలం. పాపాత్ములకు నరకం ఫలం. మోక్ష సాధకులకు మోక్షమే ఫలం. సర్వ కర్మల ఫలితాలు 'పరమేశ్వరుని 
దున ఆయన సర్వులకు గతి. ఈ సత్యం అర్థమైతే, అక్రమ మార్గాలలో చరించి (బ్రతుకును 


తధీనంలో ఉన్నం 
అన్యాయం చేసుకోవడం కన్నా, బ్రతుకుకు భగవంతుడే గతి అని నిర్దారణ చేసికొని, మోక్ష మార్గంలో పయనించి 
తరించడమే శ్రేయస్కరము అని నిశ్చయ మవుతుంది. 5 
'చరణము:నను కరుణించిన భక్తివి నీవే 
నేను వరించిన మక్తివి నీవే 
నీ వెంట పడితే మిగలదు మోహము 
నీవు వెంట రాగా వెలుగును మోక్షము 


వల్లవి: రాధా రమణ - రాదేల కరుణ? 
దేవకి నందన - నాకేల వేదన? 
అనుపల్లవి: జీవుల గమ్యము నీవే కావా! 
బ్రతుకు సంద్రమున నీవే నావ ॥రాధా॥ 
అని గమ్యాన్ని ఎరుక పరుస్తూ, గతి రూపుడైన గోవిందుని కీర్తించింది చైతన్య గీతిక, 
భావం లేకుండా కర్మ చేయలేము. భావన మనస్సులో కదలాలి అంటే మనస్సుకు సత్తా స్ఫురణలు 
ఉండాలి. అట్టి చైతన్యము పరమేశ్వరుడే గాని మరొకరు కాలేరు. అలా చూచి నపుడు ఆయన మన కర్మలకు 


మూలమై ఉన్నాడు (కర్మాణాం కర్తా). ४ 
మనం ఆచరించే కర్మలకు ఫలాలను ప్రసాదించే వాడు కూడా తానే (తత్ఫలానాం చ కర్తా). ఒక 
ప్రదేశంలో, ఒక కాలంలో మనం కర్మ చేస్తే దాని ఫలితం మరొక ప్రదేశంలో, మరొక కాలంలో అందుతుంది. 











षन కర్మ చేస్తాం. గోవాలో ఫలాన్ని అనుభనిస్తాం. కర్మ చేయడం లోనే మనకు అధికారం ఉంది. ఏ 
म्‌ ashes ఇవ్వాలో, ఎప్పుడివ్వాలో, ఎంత ఇవ్వాలో, ఎక్కడ ఇవ్వాలో, ఎందుకు ఇవ్వాలో, ఎలా ఇవ్వాలో 
४ కు తెలియవు. అనన్నీ పరమేశ్వరుని అధీనంలో ఉన్నాయి. అందుకే ఆయన గతి, అందరికీ నీకైక 


భర్త 
సోషించే వాడు కనుక భగవంతుడు భర్త (భర్తా गण्ड సమస్తాన్ని భరించే వాడు తానే, 
८1 En „ విశ్వానికి 
ఆయనే భర్త, వ్యక్తికి కూడా భర్త భగనంతుడే. ५ ‰ 
కుటుంబాన్ని పోషించే వాడు భర్త అని చెప్పుకుంటూ ఉంటాము. ప్రపంచా న్నంతటినీ పోషించే వాడు 
సరమాత్మ. విశ్వ నుంతటికి తానే ఆధారమై, అధిష్టానమై పోషించే వాడు పరమాత్మ करते అధిష్టానత్సోన 


ఖైరణాత్‌భిర్తా! ప్రపంచానికి అధిష్థానంగా ఉంటూ సత్తాస్ఫూర్తులను కలిగించే వాడు కనుక ఆయన భర్త, స్థితి 


కారకుడు. 
అంతేకాదు. జగత్తు నడవడానికి ఏ ధర్మాలు అవసరమో, ఆ ధర్మాలను ఏర్పరచిన వాడు, అట్టి ధర్మాల 
రూపములో ఉండువాడు తానే (భడ్శన్వ భర్తా. సూర్య చంద్ర నక్షత్రాదులను నియమించే వాడు తానే. నదీ 
సాగర పర్వతాలను కదిలించే వాడు, ఆపేవాడు తానే. అన్ని రూపాలలో ధర్మ వైభవంతో శోభిస్తూ విశ్వాన్ని 
పోషిస్తూ ఉన్నందున పరమేశ్వరుడు భర్త. 
భారాన్ని మోస్తూ తిరిగే శక్తి దేహానికి ఉంది. చూ. 
శక్తి మనస్సుకు ఉంది. ఆ శక్తి అంతా ఒక్కటే. అదే భగవంతుని శక్తి ఆ శక్తి => 
నిలుస్తున్నాయి. అలా పోషించే శక్తి మరొకరికి లేదు. అందుకే ఆయన భర్త, 
ఇచ్చాశక్తీ, క్రియాశక్తి, జ్ఞానశక్తి అన్నీ భగనంతుడు ప్రసాదించిన శక్తులే. రాత్రి పూట ఆదమరచి నిద్ర 
పోతాము. నీద్రలో అన్నీ మరచి పోతాము. నిద్ర లేవగానే తిరిగి మన స్మృతిని మనకు అనుగ్రహించి మనల్ని 
పోషిస్తాడు. నిద్రలో లేని స్మృతి, నిద్ర లేవగానే తిరిగి రాకపోతే, జీవనము ఎలా ఉంటుందో ఊహించుకో లేము. 
ఆయన ఇస్తేనే ఏదైనా, ఆయన అనుగ్రహం తోనే ఏ పోషణ అయినా, సమస్తానికి ఆయనే మూలం. 
“ఓట్లు పడితేనే గెలిచాను అని గెలిచిన నాయకుడు అనుకోవచ్చు. అలా అయితే, ఓడిపోయే వారికి 
కూడా ఓట్లు పడుతున్నాయి కదా! ఓట్లు వేయించుకొని మరీ ఓడి పోతున్నారు. అందుకే గెలుపు ఓటములు 
ైవోధీనాలు అన్నారు. ఒకవేళ ప్రజలు ఓటు వేసి అతణ్ణి నాయకుణ్ణి చేసినా, పరమాత్మ కృప లేకపోతే సభ్యులు 
ల్రనిశ్వాసం ప్రకటించి దించేస్తారు. 
` "व పోషించేది కూడా దైనమే. దైవము తప్పుకుంటే దేహం రాలి పోతుంది. చనిపోయిన వ్యక్తి ప్రక్కన 
కూర్సుని, ఏడుస్తూ ఉంటారు. 'నన్ను విడిచి పోయావా, నా దేవుడా! అని అర్థాంగి రోదిస్తూ ఉంటుంది. పోయిన 
a शु అంటే పోషించే వాడు సోయాడు. కాని పోయింది దేవుడు అని ఎందుకు రోదిస్తూ ఉంది? భర్త 
¦ వచ్చు. వాస్తవానికి పోషకుడు పరమేశ్వరుడే. ఆయనే భర్త, & కైనా, పురుషుల కైనా, బాలల కైనా, 
ఫుల కైనా ఆయనే భర్త. 
క్ల ` 2 అయిన తరువాత భార్యకు భర్త రావచ్చు. ఆమెను పోషించ వచ్చు. పెళ్ళి కాక ముందు ఆమెను 
226 ఎనరు? భర్త మరణించిన తరువాత పోషించే దెవరు? గత జన్మలలో సోషించిం దెవరు? అతడే 
द, పోస్ట, భర్త, అందుకనే భర్త దేహం అక్కడే పడి ఉన్నా, 'పోయావా! నా దేవుడా!’ అని భార్య ఏడుస్తూ 





చే శక్తి 25 శక్తి ఇంద్రియాలకు ఉన్నాయి. ఆలోచించే 
డటం చేతనే సంసారాలు 
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`` 
--- రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము --- 


ఉంది. దేవుడు 
పోయింది. కాని, 


పోలేదు. దేవు డిచ్చిన వాడు పోయాడు. దేహః 
ప్రాణ దీపాన్ని వెలిగించిన దేవుడు ఎక్కడికీ १ ఇల్లు ఉంది, ప్రాణం అనే దీపం ఆరి 


నిలవదు ప్రాణము దేహములో 


అని రామజోగి చిట్కా. 


ప్రభువు అంటే శాసించే వాడు. అధిపతి, పాలించే వాడు. స్వామి (ప్రభుః స్వామీ) ప్రపంచ మంతా 
ఆయన పొలన లోనే ఉంది; విశ్వాన్ని నియమించే వానికి విశ్వానికి సంబంధించిన పూర్ణజ్ఞానం ఉండాలి, అట్టి 
సర్వజ్ఞుడు పరమేశ్వరుడే గాని మరొకడు కాడు. అందుచేత ఆయన విశ్వానికి ప్రభువు. రాజ్యాన్ని 


విశ్వజ్ఞుడు, 
పాలించే వాడు కదా ప్రభువు? అని మీరు ప్రశ్నించ వచ్చు. భగవంతుడు అలాంటి ప్రభువు కాడు. ఆయన 


ప్రభువులకు ప్రభువు. 
మనం ప్రభువుకు నమస్కరిస్తాము, ఆయన మనలను పాలిస్తున్నాడు కనుక. ఆ 'ప్రభువే పూజాగదిలో 


కూర్చుని పరమేశ్వరునికి నమస్కరిస్తూ ఉంటాడు. ఎందుకని? ఆయన ప్రభువులకు (ప్రభువు కనుక. 
ఒక కాలంలో ఒక రాజ్యాన్ని, ఒక ప్రభువు తన పరిమిత జ్ఞానంతో, పరిమిత శక్తితో పోషించ వచ్చు. 
కాని, ఆ ప్రభువు పుట్టక ముందు దేశంలో ప్రభుత్వమే లేదా? త ప్రభువు మరణిస్తే, ప్రభుత్వం లేకుండా 
పోతుందా? ప్రభువులు రాక ముందు సృష్ట్యాది నుండి ఏ ప్రభువైతే పరిపాలిస్తున్నాడో, రేపు ప్రభువులు 
నిష్క్రమించినా, ప్రళయం వరకు ఆ ప్రభువే పరిపాలిస్తూ ఉంటాడు. ఆయనే భగవంతుడు. ఆయనే స్వామి. 
ఆయనే ప్రభువు. కాలానికి, దేశానికి పరిమితం కాని ప్రభువు. అందుకే ఆయనను భూత భవ్య భవత్రభువుగా 


క్రీర్రంచింది విష్లుసహస్రనామము. 
భూత భవ్య భవత్తభుః - కాలాలు మారినా, దేశాలు మారినా, మారని ప్రభువు ఒక్కడే కనుక, ఒకే 

సమాసంలో (ప్రభువును కీర్తించింది విష్ణుసహప్రనామము. భూతం क భవచ్చ ఇతి భూత భవ్య భవన్తి తేషాం 

ప్రభుః - భూతకాలంలో, వర్తమానంలో, భవిష్యత్తులో ఉండే వారందరికీ ఆయనే ప్రభువు కనుక ఆయన భూత 


భవ్య భనత్రభువు. 

సాధారణంగా ప్రభువు బాహ్యంలో శాసించ గలడే గాని, ఆంతర్యాన్ని శాసించ చేడు. కాని, భగవంతుడు 
బాహ్యాభ్యంతరాలను శాసించే సర్వ శక్తిమంతుడు. ఒక వ్యక్తి నేరం చేస్తే ఆ వ్యక్తిని కారాగృహంలో బంధించి 
రాజు శిక్షించ గలడు. భౌతికంగా च्यु కారాగృహంలో బంధించ గలడే గాని, అతని మనస్సును శిక్షించ 
గలడా? ప్రపంచం లోకి వెళ్ళి పచార్లు చేయకుండా మనస్సును ఆప గలడా? అలా చేసే శక్తి సామర్థ్యాలు 
ప్రభువైన పరమేశ్వరునికే ఉన్నాయి. అందుచేతనే నేరస్థులు చట్టాన్ని తప్పించుకో గలుగుతారు కాని, దైవాన్ని 


= ~~~ 


५ భచర్గీక 


తప్పించుకో లేరు. నే; 

పోతూ ఉంటాడు. ఆ ray చేయకుండా ఉంటే బాగుండేది అని నేరస్థుడు ఆంతర్యంలో కు 

అతడు లోకానికి స క శిక్ష కన్నా భయంకరంగా ఉంటుంది. ఆ శిక్షను విధించిన (rite 
బంధించిన ప్రభువు కాడు. సర్వలోకాధీశుడు. సర్వేశ్వరుడు. न 


సాక్షి 
(ण्ट च 
భగనంతుడు pra pa చేస్తున్న కర్మలను, చేయని కర్మలను తటస్థంగా ఉండి వీక్షించే వాడు కనుక 
మనం దేనిని क కృతాక్టతన్య). సమస్తాన్ని మరొక దాని సహాయం లేకుండా దర్శించే వాడు. 
लर 99) 8) ద్వారానే చూడాలి. చూచినా కళ్ళు అర్థం చేసుకోలేవు కనుక, కళ్ళు చూచిన 
తో అర్థం చేసుకుంటాము. చూచే కళ్ళు అర్ధం చేసుకోలేవు. అర్థం చేసుకొనే మనస్సు చూడలే 
అందుచేతనే, న్యాయ స్థానాలలో సాక్షులు ఉన్నా £) క కొ १) చూడలేదు. 
పోతున్నాయి. ణి , సాక్ష్యాలు ఉన్నా, అన్ని వేళల అవి సత్య సాక్ష్యాలు కాలేక 
४ क కాని అర్థం చేసుకోలేవు. చెవులు వినిన శబ్దాలను మనస్సు అర్థం 
న . కాని, స్వయంగా వినలేదు. కనుక, చెవులకు వినిపించింది మనస్సుకు మరో విధంగా 
అనిపించ వచ్చు. అలా అనిపించడానికి అనువుగా మనస్సులో ఎన్నో పూర్వానుభవాలు ఉంటాయి. ఈ కారణం 
చేత చాలా సమయాలలో తీర్పులలో ఊహించని మార్పులు చోటు చేసుకుంటూ ఉంటాయి. మనం మానవులం. 
పరిమితులం. అంతకు మించి ఏమీ చెయ్యలేము. 
కాని, భగనంతుడు సర్ప్వసాక్షి. సాక్షాత్తు సాక్షి. సర్వధీ సాక్షి. కనుక ఏదీ ఆయన చూపును తప్పించుకొని 
పోలేదు (సాక్షాత్‌ ఈక్షతే. ఆయన చూడటానికి ఉపాధులు, ఉపకరణాలు అవసరం లేదు. ఆయనది జ్ఞానదృష్టి. 
కనుక ఎనరు ఏది చేసినా, ఎవరు ఏది చేయక పోయినా, అంతా ఆయనకు తెలుసు (సర్వేషాం ప్రాణినాం 
కృతాకతం నర్వం क 
జగత్తు యొక్క సృష్టి స్థితి లయాలకు సాక్షి తానే. అలాగే 
కూడా సాక్షి తానే (అవస్థాత్రయ సాక్టీ. మనం చేసే కొన్ని కర్మలకు ఇ 
సర్ప్వకర్మ సాక్షీ. అంతే కాదు. బాహ్యంలో జరిగే కర్మలను కదిలించే ఆ 
కూడా సాక్షి తానే (ర్పభీ సాక్షిగాతం). అందుచేతనే, ఎంతటి వారైనా, 
గోపాలు డంటే కంపించి పోతారు. 
ఒకడు న్యాయస్థానంలో సాక్ష్య 
కళ్ళకు కనిపించింది చెప్పకుండా మనస్సుకు €ॐ 
నుర్మాన్నికూడా పరమేశ్వరుడు సాక్షిగా వీక్షిస్తాడు. 
౫౫౮ మన కృత్యాకృత్యాలను సాక్షిగా నీక్షిస్తాడు కనుకనే, మొదటి విశేషణ మైన pa 
కర్మఫలాలను ప్రసాదిస్తాడు. బాధలు చుట్టుముట్టి నపుడు, 'భగనంతుడు నన్నిలా ఎందుకు పుట్టించాడో!' 
అంటూ ఉంటారు. అలా పుట్టించింది భగవంతుడు కాదు. కర్మఫలం. ఎవరికి వారు చేసుకున్నదే. చేసుకుని 
కున్నదే.. కొని తెచ్చుకున్నదే. భగవంతుడు సదా సాక్షీమాత్రుడే. 
2? ఇపరిస్థితులు జీవితంలో వక్రించి నపుడు, తలపెట్టింది ఏదీ తోడు రానపుడు, 'ఏం చేద్దాం! నా తలరాత 
ఆలాతగలడింది' అంటూ ఉంటారు. తలరాత ట్రాసిం దెవరు? ఏమో! భగవంతుడు మాత్రం కానే కాదు. 


అంతవరకు నాకు బాగా తెలుసు. 


వ్యక్తిలో నిరంతరము సాగే అవస్థాత్రయానికి 
తరులు సాక్షులు కావచ్చు. కాని భగవంతుడు 
లోచనలకు, వాటి వెనుక ఉన్న ఉద్దేశ్యాలకు 
ఎవరికీ భయపడని వారైనా, సాక్షీ 


౦ చెప్పడానికి వెళ్ళి సాక్షిగా నిలబడతాడు. ఒకటి చూచి మరొకటి చెబుతాడు. 
చెప్పేవాడి మనస్సు లోని 


పించింది చెబుతాడు. కాని, అలా 


“గతి” రూపంలో నిలిచి 





~ 





రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము == 


భగవంతుడు తల మాత్రమే ఇచ్చాడు. ఆ (ప్రాసుకునే దేదో उन 
व అక్షరాలు క్రమ కన తలల మీద మనమే మన కర్మల pp 'పలక మీద చిన్న 
కక పాకి క नु ఉంటారు ఈ కరణం ధే కొందరు भ 
డి నపుడు, బాధతో వారు కుంచుకు పోతూ, “ఎవరే ८००६७ € వ నిర్ఫోషులు దోషులుగా 

'ఉన్నాడు' అంటూ ఉంటారు. ఇది అక్షర సత్యం, అ వుడి కన్నీ తెలుసు. ఆయవ 

& యని నిరక్షరాస్యులు కూడా ఈ 


స్తూనే 
అ 2० పలికే సత్యవచనం. 


లన్నిటికి నివాస స్థానము కావడం చేత భగవంతుడు నివాసము 6 ప్రాణి 
(యస్మైన్‌ నః నివసన్ల్తి, 


ప్రొ (> 
రుడు సర్వభూత నివాస 
నివానలి. పరమేశ్వ! సర్వభూత నివాస స్థానము, అన్నిటికి, అందరికి ఉనికి ఆయే, అందరి మనుగడకు 


ఆధారమైన వాడు తానే. 
96 ఉన్నా, అది అలా ఉంది అంటే, దేని వల్ల అది అలా ఉందో, అందులోనే అది ఉంది. అదే దానికి 
. అదే దానికి 


ము ఆకాశము ఉంది. కాలము ఉంది. అన్నీ ఆకాశం లోనే 
व 1 

యు. ఆ సత్యరూపుడే పరమేశ్వరుడు. ఆకాశము ఎప్పుడైతే పరమేశ్వరుని యందే షందో, ర | 
ఉన్న వన్నీ భగవంతుని యందే ఉన్నాయి అని అర్థము. కనుకనే భూతము లన్నీ నా యందే న్నాయి 

न 9 వల - 4 వ ల్ల అన్నాడు భగవంతుడు. ఆంటే, సర్వభూతాలకు నివాస స్థానము తానే అని 

భావము. र 


నివాస స్థాన! 


శరణమ్‌ అంటే రక్షకుడు అని అర్థము. బాధల నుండి రక్షించ మని తనను ఆశ్రయించిన భక్తులకు 
ఆశ్రయ మైన వాడు కనుక భగవంతుడు శరణము (శరణమ్‌ ఆర్హానాం మత్రపన్నానామ్‌ ఆర్తిహరణ). 'భకుల 
ఆర్తిని పోగొట్టే వాడు కనుక ఆయన శరణము. ४ 
ఆర్తి అంటే బాధ, లేక దుఃఖము అని అర్ధము. బాధల్ని భరించడం, దుఃఖాన్ని సహించడం ఎవరి కైనా 

द దుఃఖము మళ్ళీ రెండు విధాలు. ఒకటి సంసారములో దుఃఖము. రెండవది సంసార దుఃఖము. 
అంటే దుఃఖరూప సంసారము. జనన మరణ రూప సంసార దుఃఖము. ఈ రెండు దుఃఖాలను పోగొట్టే 
ఫనుర్థ్యము భగనంతుడి కొక్కడికే ఉన్నందున ఆయన సర్వులకు శరణమై ఉన్నాడు (ఆర్హానాం ఆర్తిహరణాత్‌ 
శరణమ్‌). 
మొసలి గజేంద్రుని మడుగు లోకి ఈడుస్తూ ఉంటే, తనకిక పరమేశ్వరుడు తప్ప మరో దిక్కు లేదు 
అని గ్రహించిన గజేంద్రుడు, ఈశ్వరునే శరణంబు వేడెదన్‌ అని తన ఆర్తనాదాన్ని వినిపించ గానే, గజప్రాణావ 
నోత్సాహి యైన శ్రీహరి గగన మార్గాన వచ్చి, తన సుదర్శన చక్రముతో మొసలి శిరస్సును ఇండించి, 
గజేంద్రుని ఆర్తిని పోగొట్టి, శరణమ్‌ అని సార్థక నామధేయు డయ్యాడు. 

సంసారము లోని దుఃఖాలను పోగొట్ట మని పరమేశ్వరుని ఆశ్రయించే భక్తులకు ఆయనే శరణము. 

ఆలాగే జనన మరణ సంసార దుఃఖమును పోగొట్టి మోక్షమును ప్రసాదించ మని భగవంతుని ఆశ్రయించే 
ముముక్షువులకు కూడా ఆయనే శరణము. 'నాకు శ్రేయస్సును భోధించు' అని విషాద వదనుడై ప్రార్థించిన 
అర్జునునికి గీతను బోధించి మోక్షాన్ని ప్రసాదించి భగవానుడు శరణమ్‌ అయ్యాడు. 


నాద 141 ——ొ 





` ~ దైతన్య భగవద్గీత 
'నుప్పాత్‌ 
ప్రత్యుసకారాన్ని ఆశించకుండా ఉపకారం చేసేవాడు నువ్ఫాత్‌. అట్టివాడు పరమే. 
ట్ట శ్వరు డొక్క డే 
Sian ల ఎవరి నుండైనా మనం ఉపకారం పొందాలి అంటే, 2७; भम 
न దా, అతనికి సన్నిహితుడైన వాడు మనకు యోగ్యతా పత్రాన్ని ఇవ్వాలి. అప్పుడే మనకు 
© అందుతుంది. ముక్కు మొగం తెలియని వారికి ఎవ్వరూ ఉపకారం చెయ్యరు. కాని, పరమేశ్వరుడు 
(न = नज न నుండి ఉపకారాన్ని కోరిన వారందరికీ, తిరిగి ప్రత్యుపకారాన్ని 
డా ఉపకారం చేస్తాడు. అందుకే ఆయన సుహృ ప్రత్యువకార నిరవేక్లతయా ఉపకారిత్వాత్‌ 
[~ = 
५ ०५००४०९ ప్రత్యుపకారాన్ని ఆశించకుండా, ఏ విధమైన ఉపకారాన్ని చేయడాని కైనా పరమేశ్వరుడు 
సిద్ధంగా ఉన్నా, జనులు బాధల్లో పడి వ్రుగ్గుతుంటారే గాని పరమాత్మను ఆశ్రయించి ఫలితాన్ని పాందలేక 
పోతారు. ప్రారబ్దాన్ని అనుసరించి బ్రతుకులో ప్రతికూలాలు ఏర్పడతాయి. భగవంతుని ప్రార్థించడం అనేది 
పురుషార్థానికి సంబంధించిన విషయం. బాధలు వచ్చినంత మాత్రాన మనుషులు భగవంతుని ప్రార్థించ 
తేరు? బాధలలో ఏడవ గలరే గాని పరమేశ్వరుని వేడుకో లేరు. అలా వేడుకోవాలి అంటే, సంస్కారం ఉండాలి. 
భక్తి సంస్కారం అలవడి ఉండాలి. అప్పుడే ప్రార్థించ గలరు. 
ప్రార్థించడం అనేది కర్మ. ప్రార్థన అనే కర్మకు ఫలితం దయ. సంస్కారి భగవంతునికి నమస్కరించి 
ప్రార్థిస్తాడు. భగవానుడు నువ్మాత్‌ పాత్రను పోషించి, ప్రత్యుపకారాన్ని ఆశించకుండా ఫలితాన్ని ఇచ్చి ఉపకారం 
చేస్తాడు. 
నదిలో నీళ్ళు ప్రవహిస్తూ ఉంటాయి. ఎవరైనా వెళ్ళి కడుపు నింపుకో వచ్చు. అలాగే పరమేశ్వరుని 
దయామృతం సదా ప్రవహిస్తూనే ఉంటుంది. అది ఏ ఒక్కరికో పరిమితం కాదు. ఎవ్వరైనా ప్రార్థించి దానిని 
పాందవచ్చు. అందుకనే, సర్వభూతాలకు పరమాత్మ क అని ఐదన అధ్యాయం లోనే గీతాచార్యుడు 
ప్రకటించాడు (భువ్ధాదం నర్వుభూతాశాం, 5 - 29). కేవలం ఈ జన్మ లోనే కాదు. భక్తులకు ఆయన శాశ్వత 
మిత్రుడు, 
ప్రభవ. ప్రళయ స్థానాలు 
"అజగత్తు దేని నుండి పుడుతుందో అది జగత్తు యొక్క ప్రభన స్థానము. అట్టి ఉత్పత్తి స్థానము భగనంతుడే 
"ప్రభవః ఉత్పత్తి: జగతి. జగత్తు తిరిగి ఎక్కడ లయ మవుతూ 'ఉందో, అది జగత్తు యొక్క విలయ స్థానము. 
అదికూడా భగవంతుడే (భ్రలయః ఇతి. అలాగే జగత్తు ఎక్కడ స్థిరంగా ఉందో అది స్థితి 
రే 
, ७6 కూడా భగవంతుడే (తథా స్థానం తిక్ట తస్మిన్‌ ఇతి). 
పుడతాయి. పుట్టిన అలలు, అవి ఉన్నంత వరకు సః 
న నువుతాయి. కనుక అలలకు ప్రభవ స్థానము, ప్రళయ 





(9०९० సముద్రం నుండి ముద్రం లోనే ఉంటాయి. 
ఆతరువాత సముద్రం లోనే 98 స్థానము సముద్రమే. 
సముద్రము ఏకము. పూర్ణము. 

4.౨ ఆలలాగే జగత్తు పరమాత్మ నుండే పుడుతుంది (ఎవ్వనిచే జనించు జగము). అలా పుట్టిన జగత్తు 
' ఉన్నంతవరకు పరమాత్మ యందే మనుగడను సాగిస్తుంది (ఎవ్వని లోపల నుండు లీనమై). ఆ తరువాత 
४ స్థానము, ప్రళయ స్థానము, 


యందే విలీన మవుతుంది (ఎవ్వని యందు డిందు). జగత్తుకు ప్రభన 
meh నే అనాది మధ్య లయుడు. సర్వమూ తావైన 









స్తానము పరమేశ్వరుడే. ఆయనే మూల కారణము. ఆయ 
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రాజవిద్యా 
స్వ రాజగుహ్య యోగము = 
ధాడు ఆతడే. అతడే అత్మభవుడు. అలలకు అద్ది ఎలా శరణమో, జగత్తుకు పరమా 
pi వ త 
a ३८० శరణమై ఉన్నాడు. 
నిధి, లేదా నిక్షేపాన్ని నిధానం అంటారు. కాలాంతరంలో ప్రాణ్సు 
डः లు అనుభవించే 
నిధానం ఆంటారు థులానం కాలాన్తరో పభోగ్యం ప్రాణినామ్‌). వస్తువులను దారి तः 
26, లేదా నిధానము అంటారు. అది ఒక 8 లాంటిది, శే! కానక 
'రెధరణాలు, ధనం మనం దాచుకుంటాము. అవసర మైనపుడు $ బ్యాంక్‌ లాంటిది. బ్యాంకులో 
జ ము. 
అలాగే మనం ప యొక్క ఫలాలు భవిష్యత్తులో భోగార్డం మనకు 
ప్రస్తుతం అలి ఎక్కడున్నట్లు? పరమేశ్వరుని యందే గుప్తంగా ఉన్నాయి. భవిష్యత్తులో ए 
ए బడటానికి నిరీక్షిస్తున్న కర్మఫలాలు, ప్రస్తుతం పరమేశరుస యందే భద ee 
ट, ఆయన నిధానము. మనకు అన్నీ ఆయన నుండే అందుతున్న, వరన పంది భద్రంగా! తవా: 
సడ్రలో ఏవీ మన వద్ద ఉండవు. గొప్ప సంగీత విద్వాంసుడైనా ఏ ద్రలో స 
తదు. ఉందుకో గలిగితే, నిద్రీస్తూ ఆయన గారు పెట్టే గురక ఎంత ५ स 
కడలి త్రాగినట్లు, అంత దారుణంగా అపశ్రుతి ఎందు కుంటుంది? भ 
నిద్రలో మన సంగీతం, మన వ్యాకరణం, మన జమాఖర్చులు ఏపీ మ; 
ఎ మన వద్ద ఉండవు. మరి, 
ప్రమైనట్లు? ఏమీ కావు. అన్నీ భగ్గవంతుని వద్దే ఉంటాయి. ఆయన నిధానం కదా! అన్నీ "0 
నిద్ర లేవగానే అడగకుండానే అన్నీ తగిలిస్తాడు. + కల్‌ 
అలాగే ప్రళయ కాలంలో జగత్తు లయించి పోతూ ఉంది కదా! నుల్ఫీ సృష్వా 
గు కదా! మళ్ళీ సృష్ట్యాదిలో = లయించిన వ' 
తిరిగి పుడుతున్నాయి. అంటే, ప్రళయంలో అవన్నీ నిధానమైన భగవంతునిలో సిక్షేపంలా ఉంటాయి వ 
అర్ధం ట్రకయ కాలేఅస్మిన్‌ సర్వం నిధీయతే ఇతి 209. అందుకే ఆయన నిధానము. 
మనకు మోక్షాన్ని ప్రసాదించే వాడు జనార్దనుడు. మోక్షము ఉన్నదే అయినా, నిత్య సిద్దమే అయినా, అది 
శల न తెలిసి सद మోక్షము కలుగుతుంది. = దివ్య క్షణం భవిష్యత్తులో రానుంది. కాలాంతరంలో 
అంద బోతోంది. మరి, అది ఇప్పు డెక్కడుంది? నిధానంలో నిక్షేపంలా ఉంది. ఈ భావన ఎంత పారవశ్యాన్ని 
కలిగిస్తుంది? నిధానానికి సంబంధించిన ఆలోచనే మనకు అంతటి ఆనందాన్ని కలిగిస్తే ఆ నిధానాన్ని కళ్ళారా 


చూచిన ప్రహ్లాదుడు ఎలా తన్మయు డయ్యాడో! ఎలా పొంగి పోయాడో! ఒళ్ళు మరచి ఎలా గంతు లేశాడో 
పోతనామాత్యుడే చెప్పాలి. 
నలినాక్షుడను నిధానము గంటి నేనని యుజ్జ గంతులు వైచు నొక్కచోట 

కమలాక్షు డనే నిధానాన్ని (మోక్షరూపుణ్ణి) కళ్ళారా చూశాను - కళ్ళారా చూశాను - కళ్ళారా చూశాను అని ఒళ్ళు 
మరచి గంతు లేశాడట. ఆ విధానమే మన నిధాన మగు గాక! 
అవ్యయ బీజము 

నశించని బీజము కావడం చేత పరమేశ్వరుడు అవ్యయ బీజము. సంసార మనే వృక్షానికి పరమేశ్వరుడు 
అవ్యయ బీజము. ఈ బీజము అంకురించే ధర్మం గలది. అంకురించే శక్తి గలది. అంకురించే ధర్మం గల ఈ 
బీజము అంకురించడానికి కారణమైన బీజము (బీజం ప్రరోహ కారణం ప్రరోహ ధర్మిణామ్‌). 

ఏ బీజమైనా అంకురించ గానే, అంటే మొలకెత్త గానే నశిస్తుంది. కాని, ఈ బీజము నశించదు, 
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0 ఉంటుంది. అందుచేత నశించని స్వభావం గల ఈ బీజమును అవ్యయ బీజము అనడం 
. సంపారం ఉన్నంత వరకు ఇది ఉంటుంది. అందుచేత ఇది నశించనిది (యావత్‌ సంసార భావిత్వాత్‌ 
బీజం లేకుండా 96 అంకురించదు (వపా అబీజం కించిత్‌ ప్రరోవాతి). మరి సంసారము, అనగా ఈ 
ప్రపంచము నిత్యము ఆంకురిస్తూనే ఉంది కదా! అందుచేత అది నశించని బీజము (నిత్యం చప్రరోహ దర్శనాత్‌ 
'జీజు సంతతిః నిత్యా ఇతి గమ్యతో. అనాదిగా ఉంటూ, సదా పరివర్తనం చెందుతూ ప్రవర్తమాన మైన ఈ సంసార 
వృక్షానికి నశించని బీజము పరమేశ్వరుడే (బీజ మవ్యయమ్‌). 
ప్రపంచంలో ఏది కార్యంగా గోచరించినా దానికి కారణం ఉంటుంది. ఆ కారణమే బీజము, ఇలా 
నిరంతరం సాగే ఈ కార్యకారణాలలో ఆలోచించి చూస్తే ప్రతి కారణము కార్యం గాను, ప్రతి కార్యం కారణం 
గాను కనిపిస్తూ ఉంటాయి. 
ఒక ఆవు దూడకు జన్మ నిస్తుంది. ఆవు కారణము, దూడ కార్యము. ఆ దూడ పెరిగి పెద్దదై ఆవు 
అవుతుంది. తిరిగి అది మరొక దూడకు జన్మ నిస్తుంది. అంటే పూర్వం దూడగా కార్య మైనది, ఇప్పుడు ఆవుగా 
కారణమైంది. కాని, కాలంలో ఆవులు, దూడలు నశించి పోతూ ఉంటాయి. అంటే, ప్రపంచంలో కనిపించే 
కారణకార్యాలు ఒక వైపు నశించి పోతున్నా, మరో వైపు అంకురిస్తూ ఈ లోకం కొనసాగుతూనే ఉంది. బీజం 
లేకుండా అంకురించడం జరగదు కదా! ఈ విధంగా నిత్యము అంకురించడ మనే కార్యానికి ప్రరోహ కారణాము 
ఉంటూనే ఉంది కనుక అది అవ్యయ బీజము. అదే భగవంతుడు. 


వదవోరవ శ్లోకంలో ప్రారంభించిన ఈ విశ్వరూవ ఉపాననా వ్రకరణాన్షి ఇక్కడ నమావ్రం చేన్తుణక్షిడ? 
తపా మ్యహ మహం వర్షం నిగృహ్లా మ్యుత్సృజామి చః 
అన్ఫతం చైన మృత్యుశ్చ సదస చ్చాహ నుర్జున ॥ 19 
తపామి-అవాం-అవాం-వర్షం-నిగ్భహ్లామి-ఉత్స్కజామి-చ 
అన్మతం-చ-ఏవ-మృత్యుః-చ-నత్‌-అనత్‌-చ-లవాం-అద్దున 


वः = అర్జునా! ఉత్సృజామి చ = కురిపిస్తున్నాను 
అహం = నేను అమృతం చ = అమృతమును 
తప్రొమి = తపింప చేస్తున్నాను च्छः = మృత్యువును 
'అహం = నేను సత్‌ = సత్తును 

© = వర్షమును అసత్‌ చ = అసత్తును 
'నిగృహ్లామి = _ నిలుపుతున్నాను అహం ఏవ = నేనే 





.అర్హునా! నేను र्ध ఉడికిస్తున్నాను. వర్షాన్ని ఆకాశంలో నిలుపుతున్నాను. మళ్ళీ కురిపిస్తున్నాను. 
అమృతము నేనే. మృత్యువూ నేనే. నేనే సత్తు, నేనే అసత్తు కూడా. 
వ్యాఖ్య 


యాన ద్విశ్వానికి సత్తా స్ఫూర్తి ప్రదాత అయిన పరమేశ్వరుడు సూః 
(रि. ఆబిత్యాత్‌ ककु - సూర్యుని వల్లనే వర్షము కురుస్తూ ఉంది అని స్మృతి వాక్యము. 


ర్యునిలో నిలిచి వెలుగును, వేడిని 


నిలో ఆలా వర్గాన్ని కురిపించే శక్తి తనదే అని చెబుతూ 
గ ప్రారంభించిన విశ్వరూపోపాసనను కొవపాగిస్తున్నాడు, మాం ఉపాసతే అంటూ పదహైదవ 


६०८ రర వెలుగును చిందించి విశ్వాన్ని వెలిగి 
न చీకట్లను తొలగించి = न జగత్తును ఉడికిస్తాడు, 
२४००२ 'నీవులకు ఆరోగ్యాన్ని అనుగ్రహిస్తాడు. నాడు. వేడి ద్వారా మురికిని, మంచును 
సూర్యుని నుండి విరజిమ్మబడే కిరణాలు కొన్ని తీక్షణంగా ఉంటాయి. 
నులివెచ్చగా ఉంటాయి. నీరెండలో కిరణాలు మృదువుగా ఉండి హాయి నిస్తాయి, సూర్య (ప 
గ్వండటానికి వెనుక నియతి ఉంది. ఆ నియతి రూపంలో ఉన్నది ఎవరో కాదు, స ఇన్ని విధాలుగా 
'ఢః నిధమైన न ध (म ee ఆ ధర్మరూపంలో ఉన్నది దైవమే. . సూర్య కిరణాలలో 
అర్జునా! నేను ఆదిత్య రూపంలో ఉంటూ తీక్షణము లైన కొన్ని ४४ 
(శపామి అహమ్‌ ఆదిత్యః భూత్వా 39 ० 8 కొన్ని Ri tegen 
వర్షం, किक అలా కురిపించి, తిరిగి కొన్ని కిరణాల చేత ఎనిమిది మాసాల పాటు వరా 
నిలిపి ఉంచుతాను (ఉత్సృజ్య వునః నిగ్భప్లామి కైశ్చిత్‌ రణ్మిభిః అష్టభిః మాసైబ). మళ్ళీ వర్షా కాలంలో Set 
(कुन व र 
సూర్యుడుగా ఉంటూ పరమేశ్వరుడు గ్రీష్మం నుండి ఎండ కాసి భూమండలాన్ని ఉడికిస్తాడు. ప్రపంచం 
బాగా కాగిన తరువాత ఆ వేడికి జలాలు ఉడికి ఆవిరి అవుతాయి. ఆ ఆవిరిని మేఘ రూపంలో కార్తీకము 
నుండి ఎనిమిది మాసాల వరకు ఆకాశంలో నిలుపుతాడు (णण). వర్షాకాలంలో మళ్ళీ ఆ జలాలను నేక 
రూపంలో భూమిపై పోస్తాడు. वि ५ 
సూర్యుని వల్ల జరిగే ఈ కార్యాలన్నీ సూర్యునిలో పరమేశ్వరుడు అంతర్వర్తిగా ఉండటం చేతనే సాధ్య 
మవుతున్నాయి. ఈ కార్యాల నియతి గోచరిస్తూ ఉండటమే అందుకు నిదర్శనం. నియతి ఉన్న చోట 
నియంత ఉంటాడు. నియంత సర్వజ్ఞుడు, సర్వశక్తిమంతుడు. కనుక నియంత ఒక్కడే గాని ఇద్దరు నియంతలు 
ఉండే అవకాశం లేదు. సూర్యుడు, సూర్యమండ లాంతర్వర్తి యైన నారాయణుడు, ఇద్దరూ నియంతలు 
కాలేరు. అందుచేత భగనంతుడే సూర్యునిలో ఉంటూ ఈ కార్యాలన్నీ నిర్వహిస్తూ ఉన్నాడు. 
నియతి ఉంది కనుకనే, వాతావరణ కేంద్రం పని చేస్తోంది. నియతి లేకపోతే అంతా నిరర్ణకమే. నియతిలో 
నియంతే ఉన్నాడు. వేడి, వెలుగు, నీరు, వర్షము - ఇవన్నీ కాలం మీద, బుతువుల మీద ఆధారపడి ఉన్నాయి. 
కనుక బుతువులు, కాలము అన్నీ పరమేశ్వరుడే. 
సూర్యుని నుండి తీవ్రము లైన కిరణాలను కదిలించి భూమిని ఉడికించడం, ఆవిరిని పైకి తరలించడం, 
మేఘంగా ఆకాశంలో నిలపడం, తిరిగి మళ్ళీ భూమిపై నర్పంగా కుమ్మరించడం - ఇదంతా నియతి. ఈ 
నియతిలో దివ్యంగా నియంత శోధిస్తున్నాడు. 
ఇక్కడ కేవలం నియతి ఒక్కటే కాదు. దయ కూడా దోబూచు లాడుతూ ఉంది. వేడి, వెలుగు, నీళ్ళు 
వర్షం - ఇవన్నీ ఎవరి కొరకు? జీవుల మనుగడకే. అదంతా భగవంతుని ప్రేమ. ఆవిరయ్యే సాగర జలాలు ఉప్పు 
నీరు, వాటిని సూర్య కిరణాల ద్వారా చేదుకొని, ఆకాశం లోనే ప్రయోగశాలను నిర్మించి, ఉప్పు నీటిని 
మంచినీరుగా, త్రాగునీరుగా, చల్లని తియ్యని హెనీయంగా మార్చి (క్రిందికి పోస్తున్న పరమేశ్వరుని దయను 
వర్గించడం ఎవరి తరము? ఇది అర్థమైతే, విశ్వరూపోపాసన సహజంగా, సరళంగా, నిరాటంకంగా సాగుతుంది. 


కొన్ని వెచ్చగా, మరి కొన్ని 


~ ~~~ ~ १८... 
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न द భగవద్గీత 
७१४०६००, మృత్యువు రెండూ పరమేశ్వరుడే. అమరు? పా ४ $ 
మానవులు ee) sa తానే sa स न क ED se ms 
అమృత పానం చేస్తారు కనుక దేవతలు మరణించరు. అందుచేత వారు అమరులు (న ్రియన్రే. 
మర్హ్య లోకంలో, అంటే మానన లోకంలో ఆచరించిన పుణ్యకర్మల ఫలంగా దేవతలై స్వర్గంలో అమృతపానం 
చేస్తారు. అమృత పానం చేయాలి అంటే పుణ్యం ఉండాలి. పుణ్యం ఉండాలి అంటే పుణ్య కార్యాలు ఆచరించి 
ఉండాలి. కనుక పుణ్యకార్యాలు, పుణ్యము, పుణ్యఫలమైన స్వర్గము, స్వర్గములో లభించే అమృతము, అన్నీ 
పరమేశ్వరుడే. దేవతల అమృతము సరమేశ్వరుడై నపుడు, మానవుల మరణ మెవరు? మర్త్యుల మృత్యువు 
ఎవరు అదీ భగనంతుడే. 
మృత్యువు కూడా పరమేశ్వరుడేనా? అదెలా? ఎలాగో చూద్దాం. పుణ్యాత్ములు స్వర్గంలో అమృతపానం 
ठ ७२७68 లవుతారు. దేవతా శరీరాలను ధరిస్తారు. సరే, బాగుంది. అమృతపానం అనేది పుణ్యకర్మల ఫలం 
కదా! పుణ్యకార్యాలు ఆచరించేది మానవ లోకంలో అయినపుడు, పుణ్యఫలంగా ప్రాప్తించే అమృతాన్ని ఇక్కడే 
పానం చెయ్యొచ్చు కదా! చెయ్యొచ్చు. కాని, అది ఇక్కడ లభిస్తే కదా! ఏది ఎక్కడ ఉండాలో అది అక్కడ 
మాత్రమే ఉండటము కూడా నియతే. మొక్కలో పువ్వు లుంటాయి. నదిలో నీళ్ళుంటాయి. చెట్టులో పళ్ళుంటాయి. 
స్వర్గంలో అమృతం ఉంటుంది. అక్కడి కెళ్తేనే అది లభిస్తుంది. అక్కడి కెళ్ళాలంటే ముందు ఇక్కడ నుండి 
కదలాలి. ఇక్కడ మృత మైతేనే అక్కడ అమృతం లభిస్తుంది. ఇక్కడ మానవ శరీరాన్ని త్యజిస్తేనే అక్కడ 


పానానికి యోగ్యమైన దేవతా శరీరం ప్రాప్తిస్తుంది. అంటే ఇక్కడ మరణించాలి కదా! అవును. అమృతం 


అమృత 
వు పరమేశ్వరుని స్వరూపం కాకుండా 


పరమేశ్వరుని స్వరూప మైనపుడు అమృత పానానికి ఉపకరించే మృత్యుః 
ఎలా ఉంటుంది? కనుక మృత్యువు కూడా మంగళమే. మృత్యు రూపంలో ఉండేది కూడా పరమేశ్వరుడే. 
పుట్టిన ప్రాణులన్నీ గిట్టకుండా ఉండిపోతే, ఆ తరువాత బ్రతికి ఉన్న వాళ్ళకు ప్రత్యేకమైన చావు అవసరమా? 
బ్రతుకే చావుగా మారిపోదా? కనుక మృత్యువు కూడా మంగళ స్వరూపమే. శిన స్వరూపమే. 

మరణం మహేశ్వర స్వరూపము. మరి, మహేశ్వరుడు పిలవకుండానే వస్తే, ముఖం ప్రక్కకు 
త్రిప్పుకుంటామా? దుఃభిస్తామా? భగనంతుని రాకను అమంగళంగా భావిస్తామా? అందుకే, నున భారతీయ 
సంస్కృతిలో తిరునాళ్ళలో పరమేశ్వరుడు ఊరేగుతూ వచ్చి నప్పుడు, మన ఇంటి ముందుకు రాగానే, కొబ్బరికాయ 
కొట్టి, !'పూలనూలను సమర్పించి, కర్పూర హారతి ఇస్తాము. 

మృత్యు రూపంలో అరుదెంచేది ఈశ్వరుడే కాబట్టి, ఎక్కడ మృత్యువు సంభవించినా, వెంటనే ఆ 
न्थ కళేబరానికి పూలనూల వేసి, కొబ్బరికాయ కొట్టి, తల వద్ద దీపం వెలిగిస్తాతాము. మృత్యువును ఈశ్వర 


స్వరూపంగా భావించడమే ఈ కార్యాల వెనుక ఉన్న కారణము. 


3. 
శమం కము, కార్యము, నామ 


త్రుకు కారణము. కనుక అది అసత్‌. 
సూక్ష్మము. స్థూలమైన సత్‌ కార్యము. సూక్ష్మమైన అసత్‌ కారణము. 


ఇది ఉంది అని రూపం చేత గాని, శబ్దం చేత గాని ఏదైతే నిర్దేశింప బడుతూ ఉందో అది 
వ్యక్తము. అదే నామరూపొత్మక 


రూపాత్మకము. అదే సత్తు, దీనికి ఏది కారణమో అది అః 






వ్యక్తమైంది స్టూలను. అన్యక్త మైంది 


+ ~ 


क्र्म తు 
సత్‌ అభివ్యక్త రూవత్వాత్‌ కార్య మిత్యుచ్యతే, 
బుధైః! 
అసత్‌ అవ్యక్త రూపత్వాత్‌ కారణం చాపి శబ్దితమ్‌ + 
కార్య రూపంలో అభివ్యక్ష మవుతూ ఉంది కనుక అది సత్తు, కారణ రూప 
ఆటల పండిత నిర్ణయము. సత్తు, కారణ రూపంలో అవ్యక్తంగా ఉండేది 
సత్తుగా కార్య రూపంలో ఉండే ప్రపంచము, అసత్‌గా కారణ రూపంలో ఉండే (ప్రకృతి, లే 
+ ప్రకృతి, లేదా మాయ 
రెండూ మిథ్యా రూపాలే, పరమేశ్వరుడు సత్యమే గాని మిధ్య కాడు కదా! కనుక, ప్రపంచ రూపంలో కార్యంగా 
'గోచరిస్తున్న సల్‌, ప్రకృతి రూపంలో కారణంగా తెలుస్తున్న అసత్‌, ఈ వ్యక్షాన్యక్తములు రెండూ పరమేశ్వరుడు 
కాడు. వీటికి అన్యమైన 'సత్యరూపుడే భగవంతుడు. 
అసచ్చ సచ్చైవ చయ ద్విశ్వం సదసతః పరమ్‌! 
“అసత్తుగా, సత్తుగా ఏది ఉందో అదే ప్రపంచము. అట్టి సదసత్తుల కంబే అతీతమైన వాడు పరమేశ్వరుడు" 
అని మహాభారతము. 
ఇక్కడే జాగ్రత్తగా అర్దం చేసుకోవాలి. శుద్ద చైతన్య స్వరూపుడైన భగవంతుడు కార్యకారణాలకు 
అతీతుడు. మరి సత్‌ అయిన కార్యరూప ప్రపంచము, అసత్‌ అయిన కారణరూప ప్రకృతి, ఈ రెండిటికి 
ఆశ్రయ మేమిటి? బ్రహ్మాత్రయా- (బ్రహ్మమే కదా ఆశ్రయము! కనుక, సదసత్తులు కూడా తానే. కాని తాను 
సదసత్తులు కాడు. కుండ మట్టే. కాని, మట్టి కుండ కాదు. ఇదీ ఆవగాహన. అందుచేత, విశ్వరూ పోపాసనలో 
అమృత మృత్యువులు, సదసత్తులు కూడా తానే అని ప్రవచించి, బహుధా ఉపాసన విధానాన్ని పదహారవ శ్లోకం 
నుండి విస్తారంగా బోధించి ఇక్కడ సమాప్తి చేశాడు. 
ఏకత్వోపానన, వృథక్త్వోపానన, బహుధా విశ్వరూవ ఉపాసనను వివరించిన వాసుదేవుడు, కోరికలతో 
ఉపాసించే అవివేకులను గూర్చి చెబుతున్నాడు. 
విద్యా మాం సోమపాః పూతపాపా యజ్జై రిష్బా స్వర్గతిం ప్రార్థయన్తే। 





a 
ड పుణ్య మాసాద్య సురే స్ట లోక మశ్చ్నస్తి దివ్యా స్టివి దేవభోగాన్‌ ॥ 20 
త్రెవిద్యా+మాం-సోమపాః-పూతపాపాః-యకైః-ఇష్ట్వా-న్వరతిం-ప్రార్ణయంతే 
తే.పుణ్యం-ఆసాద్య-సురేంద్రలోకం-అశ్వన్తి-దివ్యాన్‌-దివి-దేవభోగాన్‌ 
ప తే = వారు 
శ్రవిద్యాః = వేదాధ్యయనపరులు ष ति 
మేజ్లః =యజ్ఞముల చేత పుణ్యం = పుణ్యప్రదమైన 
హీ = నన్ను श సురేంద్రలోకం = దేవేంద్రలోకమును 
=పూజించి ఆసాద్య = పొంది 
సోమపాః _=సోమపానము చేసినవారు దివి ह స్వరముతో 
పూతపాపాః = శుద్ధి చేయబడిన పాపములు ॥ దివ్యాన్‌ = దివ్యములైః 
స =స్ల స్వర్గలోక స్పితిని దేవభోగాన్‌ = దేవతా భోగాలను 
స్వర్ణం श అశ్నంతి = అనుభవిస్తున్నారు 


ప్రార్థయంతే = ప్రార్థిస్తున్నారు 
అర్జునా! వేదం తెలిసిన వాళ్ళు సోమపానం చేస్తారు. యజ్ఞాల చేత నన్ను పూజించి, పాపాలు పోగొట్టుకుంటారు. 
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एवय 


न 
స్వర్గం కోసం ప్రార్థిస్తారు. कड మైన సురేంద్ర లోకాన్ని పొంది, స్వర్గంలో దివ్యమైన సుర భోగాలను 


వ్యాక 
రాళ్ళు, రత్నాలు ఒక చోట ఉన్నప్పుడు, రత్నాలను విస్మరించి, 
పోయాడు ఆంటే, అతడు వివేకము aa द pore అ అ अ 
పోనడమే అవివేకము, రత్నానికి సంబంధించిన జ్ఞానము లేకపోవడమే అజ్ఞానము. k అక 
చతుర్విధ పురుషార్థాలలో ధర్మార్థ కామములనే త్రివర్గమును సాధించు కో 
పరిజ్ఞాన నుంతా వేదాలలో లభ్య i పరమ పురుషార్థ మైన ध 
తత్త్వము కూడా అక్కడే ఉంది. అయినా వేద త్రయాన్ని అధ్యయనం చేసిన వాళ్ళు సైతము త్ర విద్యా, 
సకాములై, అగ్నిష్టోను, అతిరాత్రాది యజ్ఞాలు, క్రతువులు మాత్రమే ఆచరించి, వాటి చేత దేవతలను ఆరాధించి 
స్వర్గాది పుణ్యలోకాలను పొందాలని ప్రయత్నిస్తారు. 
ee! వారు ఆచరించే యజ్ఞాలలో దైవానికి అర్పించిన తరువాత ఆ సోమరసాన్ని పానం చేసి పాపాలను 
४ ట్టు కుంటారు. శుద్ది పడతారు (తో నైన సోమపానేన వూతసాపాః శుద్ధ देः తద్వారా పుణ్యలోక 
ప్రాప్తిని వాంఛించి పాందుతారు (స్వర్థతిం న్వర్ల గమనం ప్రార్థయన్రే. 
సోమవల్లి అనే తీగ యొక్క రసాన్ని సోమరసం అంటారు. యజ్ఞాలలో దానిని దేవతార్చణం చేసి, 
శేషించిన రసాన్ని ప్రసాదంగా స్వీకరిస్తారు. ఆదే సోమరస పానం. సోనురసాన్ని పానం చేసిన వాళ్ళు (సోమం 
విబన్తిఇతిసోమపాఖ9 పూతసాపు లవుతారు. నిష్పాపు అవుతారు. పాపాలు తొలగిన వారు అవుతారు (భూత 
పాపాల 
పాపక్షయం జరిగి, పుణ్యం ప్రాప్తించడం చేత, ఆ పుణ్యము యొక్క ఫలంగా దేవేంద్ర లోకాన్ని చేరి, 
దేవతలు అనుభవించే భోగాలను అక్కడ, అనగా స్వర్గ లోకంలో అనుభవిస్తారు. వీరు కూడా భక్తులే. సకామ 
భక్తులు, వేద త్రయాన్ని అధ్యయనం చేసినా, వివేకం లేని కారణంగా మోక్షాన్ని విస్మరించి, స్వర్గ మోహంలో పడి 
కొట్టుకుపోయే వాళ్ళు. 
న్వర్థేలోకేనభయం కిం చనాస్తి- స్వర్గ లోకంలో ఏ విధమైన భయము ఉండదు. స్వర్థేలోకా అమృతత్వం 
ఖజున్లే- స్వర్గాది లోకాలలో అమృతము లభిస్తుంది. ఈ విషయాలను వేదాల లోని కర్మకాండ ద్వారా 
తెలుసుకున్న సకాములు స్వర్గాభిలాషులై యజ్ఞయాగాదులలో నిమగ్న మౌతారు. 
సాధారణంగా జీవితంలో భయము - మరణము, ఈ రెండే ఎక్కువగా మనుషుల్ని బాధ పెడతాయి. ఏ 
క్షణాన ఏం జరుగుతుందో, ఉన్నది పోతుందేమో, లేనిది, వాంఛించింది రాదేమో - ఇలాంటి ఉపద్రవాలు, 
'ఈతి బాధలు మనుషుల్ని కలత పెడుతూ ఉంటాయి. ఇనన్నీ స్వర్గంలో ఉండవు అని తెలియగానే మనిషి 
స్వర్గాన్ని వాంఛించడం ప్రారంభిస్తాడు. 
పైగా, స్వర్గ లోకంలో అమృతము ప్రాప్తిస్తూ ఉంది కనుక, మరణం ఉండదు. శోకం లేదు - మరణం 
రాదు. ఇంకేమి కావాలి? అంతే. యజ్ఞాలు ప్రారంభిస్తారు. సోమురస పానం చేస్తారు. పాపాలను కడిగేసుకొని, 
పుణ్యాన్ని మూట కట్టుకొని, స్వర్గాభిలాషతో దివిని చేరి, దేవతా భోగాలను అనుభవిస్తూ ఉంటారు. 
వేదాధ్యయన తత్పరులైన ఈ సకామ భక్తులకు అర్థం కానలసిన విషయం ఒకటి ఉంది. స్వర్గాన్ని 
చేరినంత మాత్రాన భయాలు పూర్తిగా నశించినట్లు కాదు. మరణం దూరమైనట్టు కాదు. దివిలో ఉన్నంత 
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~~~ కనాన 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ---- 


వి దూర మవుతాయి. 
~ 
సు „ (१ प శోకము వరకు కాలను పొందినా, 
బభించిన ఆ లోకాలను పుణ్యం క్షీణించ గానే విడిచిపెట్టి జన్మకు రావలసి pt 
~. 9. 1 రివఅ-16వ లే. 
3 పానం వల్ల పాపా! ११ 
ह సోనుపానం भ లు నశించ వచ్చు. పుణ్యం ప్రాప్తించ వచ్చు. కాని, దాని అర్థం పాపాలు 
సమూలంగా నశిస్తాయని కాదు. స్వర్గ గమనానికి ప్రతిబంధకంగా ఉండే పాపాలు మాత్రమే నశిస్తాయి. పుణ్యం 
०2, తిరిగి మానవ జన్మకు వచ్చిన తరువాత, శేషించిన పాపాలను అనుభవించక తప్పుడు. వివేకం లేని 
धना సకాము లైన వారు కర్మ చక్రంలో తగులుకొని పరిభ్రమిస్తూ ఉంటారు. వీరి మనస్సులలో కోరికలే 
ప్రధానంగా ఉంటాయి (కామాత్మానః). స్వర్గ సుఖాలే ఆంతర్యంలో తిష్ట వేసి ఉంటాయి (స్వర్గపరాఖి అని 
వీరిని గూర్చి రెండవ అధ్యాయం లోనే భగవంతుడు బోధించాడు (2 - 43, 44). 
పుణ్యం అనేది కర్మఫలం. అనుభవించ గానే నశిస్తుంది. పుణ్యం వల్ల ప్రాప్తించే స్వర్గం అనిత్యం. స్వర్గంలో 
ప్రాప్తించే భోగాలు అశాశ్వతం. అందుకనే, ఈ సందర్భంలో స్వర్గలోకం అనకుండా సురేంద్ర లోకం అన్నాడు. 
రెండూ ఒకటే అయినా, ఇండ్ర శబ్దం ప్రయోగించడం చేత, అక్కడ లభించే భోగాలు ఇంద్రియ సుభాలే గాని 
మరొకటి కాదు అని భావం. 
స్వర్గలోకం లోని నాట్యాలు నేత్రాలను, సంగీతాలు इछ తృప్తిపరుస్తాయి. ఇంకే ముంది? తెలియక 
పోనడమే ఉంది. అవివేకమే ఉంది. 
శేదాల లోని యజ్ఞాలను ఇక్కడ నిరసిస్తున్నట్లు భావిస్తే, అది పారపాటు. ఇక్కడ ఉద్దేశ్యం చేరు. వేదం 
ప్రతిపాదించే యజ్ఞ యాగాదులు కూడా 'మోక్షార్థమే ఉన్నాయి. ఆత్మజ్ఞానం వైపు నడిపేందుకే ఉన్నాయి. యజ్ఞాల 
వల్ల పొపక్షయం జరుగుతూ ఉంది. ఇలా శుద్ధి పడిన బుద్దిని స్వర్గప్రాప్తికి కాకుండా మోక్షార్థము జ్ఞాన లబ్దికి 
పేయోగించు కోవాలి. వేదాల లోని కర్మోపాసనలు అందుకే ఉన్నాయి. అమృతపానం చేసి అనిత్య లోకాలలో 
విహరించ మని వేదం బోధించలేదు. ఆత్మజ్ఞానాన్ని పొంది అమృత స్వరూపుడవు కా! అనే ప్రవచిస్తుంది. ఈ 
సత్యం అర్థం గాక, కామాత్ములు స్వర్గాభిలాషులు అవుతున్నారు. 
మరి, స్వర్గ ప్రాప్తిని పొందిన వూతపాపులు తరువాత ఏమౌతారు? చెబుతున్నాడు. 
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ఏవం త్రయీధర్మ మనుప్రపన్నా గతాగతం కామకామా లభన్తే ॥ 21 
తే-తం-భుక్త్వా-స్వర్గలోకం-విశాలం-క్లీణే-పుణేమర్త్యలోకం-విశంతి 
పవం-త్రయీధర్షం-అనుప్రపన్నాః-గతాగతం-కామక్తామాః-లభంతే 

శే = వారు మర్యలోకం = మానవ లోకమును 
తం = ७ విశంతి = ప్రవేశిస్తున్నారు 
ఏవం = ఈ రీతిగా 

విశాలం = విస్తారమైన न्क 
స్వర్గలోకం = స్వర్గలోక సౌఖ్యములను క్రయాధర్మం = గో వు ए 

९ = అనుభవించి అనుప్రపన్నా = అనుష్టిం' వారు 
५ ड ము కామకామాః = కోరికలు గలవారై 
స్థ =. గతాగతం = జనన మరణములను 
र = క్షణించగా లభంతే = పొందుతున్నారు 
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त ण భగవద్గీత 


3 reer స్వర్గ భోగాలను అనుభవించి, పుణ్యం క్షీణించ గానే తిరిగి మానవ లోకంలో 
त ఈవిధంగా వేదోక్త మైన కామ్య కర్మలను కాంక్షించే వారు జనన మరణాలలో పడి తిరుగుతూ 








వ్యాఖ్య 
'స్వర్గాభిలాషులై అగ్నిష్టోమాది క్రతువులను ఆచరించి, సోమపానం చేసి, పాప విముక్తిని పొంది, పుణ్యమును 
ఆర్టించి పుణ్య లోకాలను పొందిన వారు, యావత్‌ నంపాత ముషిత్వా అనే న్యాయానుసారము, ఎంతవరకు 
పుణ్య ఫలానుభనము నిర్ణయమై ఉందో అంతవరకు విశాలమైన స్వర్గ లోకంలో ఉండి, స్వర్గ భోగాలను అనుభవించి 
(తం భుక్త్వా స్వళ్ల లోకం), ఆ పుణ్యం క్షీణించ గానే ष) తిరిగి మానవ లోకంలో ప్రవేశిస్తారు (మర్త్య 
లోకం ఇమం कप, -ఈ నిధంగా వేదం లోని కర్మకాండను కామాభిలాషతో అనుసరించే వారు ఎక్కడికీ 
చేరరు. జనన మరణాల మధ్య తిరుగుతూ ఉంటారు. రాకపోకల తోనే సరిపెట్టుకుంటూ ఉంటారు. అవే 
గమనాగమనాలు. గతాగతాలు (గతాగతం, గతం చ ఆగతం చ గతాగతం గమనాగమనం). 
ప్రధానంగా వేదోక్త కర్మకాండకు సంబంధించిన పై రెండు శ్లోకాలలో సారభూతంగా గ్రహించ వలసిన 
విషయం ఏమిటో విశ్లేషించుకుందాం. (1) ఇది వేదత్రయము ప్రతిపాదించే కర్మకాండకు సంబంధించిన 
విషయం (2) జీవితంలో పాంద దగిన ఉత్కృష్ట మైన గమ్యము కాదు (3) కర్మబద్దులై జన్మ పరంపరలో 
పరిభ్రమిస్తూ ఉండటమే దీనికి ఫలము. సూక్ష్మంగా చెప్పుకుంటే ఇదే కేంద్ర విషయం. 
స్వర్గలోకాన్ని విశాలం' అంటున్నాడు. అంటే చాలా విస్తారమైంది అని అర్థము. ప్రస్తుతము మనం చర్చించే 
విషయం స్వర్గ భోగానికి సంబంధించింది కావడం చేత, ఇక్కడ విశాలము అనేది భోగానికి సంబంధించిన 
విషయము. అంటే, మానవ లోకంలో నునం అనుభవించే భోగాల కన్నా చాలా గొప్పవి అని అర్థము. ఇక్కడ 
లభించనివి అని భానము. సౌందర్యములో, సౌకుమార్యంలో, సౌష్టనంలో అసమానంగా, అద్భుతంగా ఉండటమే 
విశాలం. అంతేగాని భౌగోళికంగా విశాలం అని కాదు. ఏదైతే నేమి? విడిచిపెట్టి రావడానికి విశాల మైతే ఏమి, 
విఘాత మైతే ఏమి? 
సోనురస పానం చేసి, పుణ్యఫలంగా స్వర్గమును చేరిన సోమయాజులు, అక్కడ సాధించే దేమిటి? స్వర్గ 
వాసుల నుని విగ్రవీగడమే గాని, అక్కడ తొడిగించుకొనిన కిరీటా లేమున్నాయి? అందరూ కల్లు పిపాసులే, 
కాంతాదాసులే, ఈ మూత్రానికి అక్కడికి పోయి, తిరిగి చూసే లోగా ఇక్కడికి చేరాలా! ముఖ్యంగా ఈ సోమరసం 
ప్రసక్తియే చాలా విడ్డూర మైంది. అనిత్య జీవనానికి అద్దం పట్టే వింత రసమది. 
' సోమనల్లి అనే తీగ శుక్ల సక్షంలో ఆకులు తొడిగి కృష్ణపక్షంలో ఆకులు రాల్చేస్తుందని చెబుత్తారు. 
అంటే, అటు చూస్తే ఉన్నట్లే ఉంటాయి. తిరిగి చూసే లోగా పోయినట్లు తెలుస్తాయి. స్వర్గం కూడా అంతే. 
7 కొందరు వేసవిలో ఊటీకి విహారార్థం వెళ్తారు. తీసుకెళ్ళిన డబ్బు జేబులో ఉన్నంత వరకు అక్కడ అన్నీ 
హాయిగా అనుభవిస్తారు. ఇంకా ఉంటే చార్జీలకు కొరతే అనుకు న్నప్పుడు, తిరిగి వచ్చేస్తారు. 
అగ్నిష్జోమాది క్రతువుల నాచరించి పుణ్య ఫలాన్ని ఆర్టించిన వారు స్వర్ణాన్ని చేరుతారు. పుణ్యం ఉన్నంత 
'వరకు నందన ననంలో ఆనంద విహారం చేస్తారు. పుణ్యం క్షీణించ గానే తిరుగు ప్రయాణానికి ఆ పుణ్యాన్నే 
కొంత ప్రక్కన పెట్టుకొని మళ్ళీ మానన లోకానికే వస్తారు. 
పుణ్యం క్షీణిస్తే స్వర్గంలో క్షణం ఉండనివ్వరు. ఊటీ యాత్ర అయితే, ఒకవేళ మన వద్ద డబ్బు లేకపోతే, 
తెలిసిన వాళ్ళు ననరైనా అక్కడ తటస్థ పడితే, అరువు తీసుకొని అయినా మరికొన్ని రోజులు ఉండి రావచ్చు. 
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(म 
తీర్చ 


TENE 


ర్గంలో నున లాగే ఎందరో పుణ్యాన్ని ఆర్జించిన వారు ఉన్నా, అరువు ఇచ్చే వారు ఎవరూ 
मा చూస్తీ మానవ లోకమే వమిం. ep pen 
క్ఞారపలో నైనా ఉండ నిస్తారు. స్వర్గంలో అలా కాదు. పుణ్యం క్షీణిస్తే చాలు, క్షణం ఉండనివ్వరు. 

మరి దేవతలు ఆజ్‌ దయ లేనివారా? మానవుల కున్న సానుభూతి కూడా వారికి ఉండదా? అని మీరు 
అనుకోవచ్చు. మన ఆ peer వారి జాగ్రత్తలు వారివి. ఇక్కడ ఏదో విధంగా సంపాదించే అవకాశం 
ఉంది కనుక ఈ నెల न శ Songs వచ్చే నెలలో ఇవ్వొచ్చు. మరి స్వర్గంలో సంపాదించే అవకాశమే 
ठं కదా! అది प ps కర్మ క్షేత్రం అ కదా! ఆ మాత్రం దేవతలకు తెలియదా? మానవ లోకంలో 

నౌః ©‹ ప స ८ 

యజ్ఞ 8 = స్వర్గలోకం చేరుతారు. మరి దేవలోకంలో అరువు పుచ్చుకొన్న 
పుణ్యాన్ని ఎలా తీరుస్తారు? యజ్ఞం ఆః కదా పుణ్యం వచ్చేది? మరి స్వర్గంలో కూడా పాగ సెడతావందే 
ठ ఒప్పుకుంటారా? పుణ్యాన్ని అరు ఫు నా, తిరిగి తీర్చే అవకాశం లేదనేది ఒక వైపు స్పష్టంగా తెలుస్తూ 
ఉంటే, కల్లబొల్లి మాటలు చెప్పి నామం పెట్టే వాణ్ణి అక్కడ ఎందుకు ఉంచుకుంటారు? ఆ మాట + 
అక్కడే కాదు, ఎక్కడా ఉంచుకోరు. ఎవ్వరూ ఉంచుకోరు. 

కారణం ఉన్నంత వరకే కార్యం ఉంటుంది, పుణ్యం ఉన్నంత వరకే పుణ్య లోకంలో మనుగడ ఉంటుంది. 
పుణ్యం इष्य గానే తిరిగి మర్త్య లోకంలో ప్రవేశించడం జరుగుతుంది. అలా ప్రవేశించకుండా తరించాలి poe 
పంటే, పుణ్యపాపాలు నశిస్తే సరిపోదు. అజ్ఞానం నశించాలి. అప్పుడే పునర్జన్మ ఉండదు. మాముపేత్యతు 

1 పునర్ణన్మ న విద్యతే - నన్ను పౌందితే, అర్జునా! తిరిగి పుట్టడం ఉండడు (8వఅ-16వ క్లో అని 

భగవానుడు చెప్పే ఉన్నాడు కదా! ఇక, ఆ ప్రయత్నమే శ్రేయస్కరము. 
ఎలా చేయాలి? చేసి ఏమి పొందాలి? చెబుతున్నాడు. 

అనన్యా శ్చిన్తయన్లో మాం యే జనాః పరు పాసతే | 

3 = 5 
తేషాం నిత్యాభియుక్తానాం యోగక్షేమం వహా మ్యహమ్‌ ॥ 22 


తేషాం-నిత్యాభియుక్తానాం-యోగక్షేమం-వహామి-అహం 
అనన్యాః = అన్యచింతలు లేక నిత్యాథియుక్తానాం = నిత్యము నా యందు 
మాం = నన్ను ఏకీభావము కలిగిన 
యే = ఎట్టి తేషాం = వారల యొక్క 
జనాః = జనులు యోగక్షేమం =  యోగక్లేమములను 
చింతయంతః = స్మరిస్తూ అహం = నేను క్‌ 
పర్యుపాసతే = [स వహామి = వహిస్తున్నాను 


] నిత్యము నాకొరకు ప్రయత్నించే భక్తులు మరో ఆలోచన లేకుండా నన్నేచింతిస్తూ ఉంటారు. కనుకనే, 


కర్మ ప్రవృత్తి - భక్తి ప్రపత్తి 
ఇహ పరాలలో కర్మ యొక్క స్వభావ 'స్వరూః 


om म = 151 — 


పాలను, కర్మ అందించే ఫలభోగాలను కొంత వరకు 


2 CCN 


1 ఆర్థం చేసుకున్నాం, కర్మ ఆనేది - అది లౌకిక మైనా, వైదిక మైనా, అది అందించే ఫలం - 
= ह పరలోక సంబంధ మైనా Ec est నని నునకు ప मौ 
శ నికృష్టమే గాక, జనన మరణాల మధ్య జీవుణ్ణి త్రిప్పుతూ ఉన్నందున అనర్జ మని కూడా స్పష్టమైంది. ` 
అలాగని కర్మలు గర్భించ నవసరం లేదు. కర్మలన్నీ దుఃఖభూయిప్టాలే నని, అనర్థ దాయకాలే నని 
భానించ నవసరం లేదు. నన చేతిలో ఉన్నవి కర్మలే, నునస్సులో ఉన్నవి 'సంకల్పాలే. అవన్నీ గనుక శ్లోక 


నుయమే అయితే ఇక నునం సుఖ పడలేను. 
'అనగాహన తోడైతే, అనిత్యాలను అధిగమించి అనంతంలో విహరించడానికి, పరిమితాలను దాటి 


పరిపూర్ణం వైపు పయనించడానికి కర్మలు వాహనా లైతే, సంకల్పాలు ఇంధన నువుతాయి. అనుభవాలు 
రహదారు లైతే, ఈశ్వరానుగ్రహం దారిదీప మవుతుంది. 
ఇది మామూలు ప్రయాణం కాదు. విషయానుభనాన్ని విస్మరిస్తూ, నిర్విషయానందం వైపు అలవోకగా 
తేలిపోతూ సాగిపోయే అద్భుత అనంత యాత్ర, అనంతం నుండి అనంతం వైపుకు అనంతం లోనే ఆనందంగా 
పయనించే అలౌకిక ఆనంద యాత్ర, 
ఇంద్రియాలు, ఇంద్రియ విషయాలు నిగూఢమైన తమ ఆంతరంగిక సంబంధాన్ని విడిచి పెట్టలేక, 
కలుస్తూ ఉండటాన్ని మనం కర్మలు అంటున్నాము. భౌతికంగా సాగుతున్న ఈ కర్మల వెనుక నిలిచి, వాటి 
సంబంధాన్ని గుర్తు చేసే మానస వ్యాపార తరంగాలను సంకల్పాలు అంటున్నాము. విషయాలు బాహ్యంలో 
ఉన్నట్లు, మనస్సు ఆంతర్యంలో ఉన్నట్లు, ఈ రెండిటి మధ్య ఇంద్రియాలు ఉన్నట్లు మనకు అనిపించినా 
వాస్తవానికి ఈ మూడు బాహ్యం లోనే ఉన్నాయి. నీకు బాహ్యం లోనే ఉన్నాయి. నీకు అన్యం గానే ఉన్నాయి. 
నిన్ను ఆశ్రయించుకొనే ఉన్నాయి, నువ్వు లేకుండా అవేవీ లేవు. అవేవీ లేకపోయినా నువ్వు ఉన్నావు. నువ్వు 
ఉంటావు, 
ఇది అర్థం కాకపోవడం చేత, మన మేదో చేస్తున్నాము అని ఊహించు కుంటున్నాం. మనం చెయ్య 
నలసింది ఏదో ఉందని, అదేదో మనం చేస్తున్నా మని నిరంతరం ఆలోచిస్తున్నాం. కర్మలు ఎందుకు ఊరేగు 
తున్నాయో అర్థం గాక వాటిలో పడి మనమూ ఊగిస లాడుతున్నాం. ఇప్పుడే మనం చెప్పుకున్నట్లు, విషయాలకు, 
ఇంద్రియాలకు ఉండే ఆంతరంగిక సంబంధంతో కర్మలు సాగుతున్నాయి. 
ఇంద్రియాలు అనివార్యంగా వెళ్ళి విషయాలలో పడుతున్నాయి (ఇంద్రియాః ఇంద్రియ విషయేము यद 
అంతేగాని, ఇంద్రియాలకు విషయాలు అవసరమై మాత్రం కాదు. ఇది కాస్త అవధానంతో, శ్రద్దతో అర్థం 
చేసుకోవలసిన విషయం. 
బాహ్యంలో నునం ఏదో ఆశించడం వల్లే కర్మలు సాగుతున్నట్లు స్థూలంగా అనిపిస్తూ ఉంది. కాని, 
వాస్తవానికి ఆంతర్యంలో ఉన్నది దీనికి పూర్తిగా భిన్నమైన విషయం. ఆశించడం అయితే జరుగుతూ ఉంది. 
కాని అది బాహ్య విషయాలకు సంబంధించిన ఆశ కాదు. ఆంతర్యంలో స్వరూపానికి సంబంధించిన పిపాస, 
ग లేనపుడు నున నుండి కదిలే కర్మలు లౌకిక మైనా, పారలౌకిక మైనా అనిత్యాలనే చేతికి అందించి, 
తనేదనలిను మనస్సులో దించుతాయి. 
बन्धो అర్థమైందా? 99 మన కర్మలు? ఎవరు నున దేవుళ్ళు? మన కంటూ కార్యా లేమున్నాయి? 
'నునవి1కాని' కార్యాలు నునవిగా, మనవి కాని లోకాలు మనవిగా, మనకు లేని సంబంధాలు మనవిగా భావించడం 
చేత నింగి కెగిరినా నికృష్ణాలే నీడల్లా వెంటాడు తున్నాయి. అనే మన కర్మలైతే, స్వరూపం వైపు నడిపేవి 


అయితే, సాతాళంలో కూడా పరమార్థమే తోడై ఉంటుంది. 
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.--- ` కాజవిద్యా రాజగువ్యా యోగము దా 


కర్మలు గర్భనీయమా? కర్మలు దుఃఖరూపమా? ఆలోచించండి. అర్థం కాకపోతే బంధము. అర్థమైతే, 
ము, ఆనందము. 
థ్రుత్యుక్త మైన కర్మకాండయే సిద్ది సాధన మని భావించి, కేవలం కర్మెక విష్టులై, విషయభోగ లంపటు 
మీనాంసేకులు వేదత్రయంలో పండితు లైనా కామకాములై ఎలా గమనాగమనాలు (జననమరణాలు) 
a దుతున్నారో పూర్వ శ్లోకంలో చూశాము, 
द क 1 వారు కర్మయోగు 
నా, జ్ఞానయోగు లైనా సత్యరూపులై శోభిస్తారు. పరమేశ్వరుని పూర్ల అను గ్రహానికి పాత్రులై తరిస్తారు. 
అన్య నునస్కులై, అనిత్యాల వైపు పరుగులు పెట్టే మీమాంసకులు ఆచరించేవి కర్మలే. అనన్యచిత్తులై, 
నిత్యాభియుకులై సత మార్గంలో చరించే భక్తులు, జ్ఞానులు ఆచరించేవి కూడా కర్మలే, అన్నీ కర్మలే. 
క్రర్మాయౌసం ఎవరికీ తప్పదు. కాకపోతే, మీమాంసకుల కర్మలు బంధహేతువులు కాగా, భక్తుల పవిత్ర 
కార్యాలు ముక్తికి మార్గాలు. 
యతృత్యం తదుపాసితవ్యం అధునా సత్యం యతో లభ్యతేలి. సత్యోపాసనయా తధైవ చ ఫలం नेषु వ 
రాజ్యాదివత్‌! ఆయానీ సద్భశేజ. పి తుచ్చ ఫలదే మార్గే ప్రపత్తిః కథం మాయా వైభవ మేత దేవ త దిదం భక్త్యా హరే 
! 


सनु ఉపాసించే వారు సత్యాన్నే పొందుతారు. అసత్యాన్ని ఉపాసించే వారు, స్వప్నంలో రాజ్యాధికారాన్ని 
పొందినట్లు అసత్యాన్నే పొందుతారు. ఆయాసము ఇరువురికీ సమానంగా ఉండే టప్పుడు, తుచ్చ ఫలాన్నిచ్చే 
అనిత్య మార్గంలో ప్రవృత్తి ఎందుకు? ఈ ప్రపంచము మాయామయం. హరిభక్తి కుదిరితే పత్యమే ప్రాప్తిస్తుంది. 
ॐ ॐ 
కనుక, హరిభక్తి ప్రాప్తించే విధానము, హరికృప 6 మార్గము ప్రస్తుత శ్లోకంలో చెప్పబడుతూ ఉంది. 


శ్లోక వైభవము 


ఇదొక అందమైన శ్లోకము. we తమైన శ్లోకము. ఉన్నతంగా చరించే వారు దేవతలు. నీచంగా చరించేవి 
జంతువులు, క్రీమి కీటకాదులు. మనోబుద్దులు కలిగి, కర్యాచరణంలో ఉంటూ, వివేక వైరాగ్యాలతో సరమ 
పురుషార్థమైన మోక్షాన్ని సాధించుకొనే శక్తి గల మానవులు మధ్యములు, కేవలం పుణ్యమే గల వారు mee 
ఫుణ్యపోపాలు లేకుండా కేవలం సహజాతాలతో చరించేవి జంతువులు. పుణ్యపాషాలను రెండిటిని ५) 
ఆచరించే వారు మానవులు. ఇలా మధ్యములైన మానవులను ఉద్దరించేందుకు అవతరించిన ఈ (का कात 
మధ్యలో ఉంది. ఇది గీతా శ్లోక మణిహారంలో మేరువు లాంటిది. తరచుగా వేదికల మీద వినిపించే శ్లోకం. 


ध భగవంతుడు కరుణించే వైభవాన్ని వివరించే సందర్భాలలో భక్తులు పరవశించి ఉటంకించే శ్లోక 


మిది, 
భారత మధ్యమున శోభించే భగవద్గీతలో కూడా తొమ్మిదవ అధ్యాయం మధ్యలో salsa 
తొమ్మిదవ అధ్యాయం మధ్యలో ఈ శ్లోకం ఉంది. ఇంకా చెప్పాలంటే, భగవద్గీత ies వం षि लस 
కూడా ఈ శ్లోకం దాదాపు మధ్యలోనే ఉంది. అన్నిటినీ మించి, ఈ జ్లేకం తన స్వరూషమే నని भ ध 
శ్లోకము యొక్క ఆద్యంతాలలో భగవంతుడే అక్షర రూపంలో శోభిస్తున్నాడు. శోకం > మొద అక్ష 
उपा, శ్టోకాంతంలో హం ఉంది. ఈ శ్లోకం నా స్వరూపం అంటూ అచ్యుతుడు అహం పదంతో భాసిస్తున్నాడు. 
"మహిమ గల వారే అయినా మహత్తు తెలియని వారు, ముక్తిని పొందని వారు, ఫాందలేని వారు దేవతలు. 
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mE జంతుజాలము మానికి అర్హము కాదు. మానవులే మోక్షానికి 

శ క జన్మ నెత్తి నందుకు మహోన్నతంగా చరించి మానవులు మోక్షరూపులై 

న్ముక్తులై శోభించాలి. నీచాన్ని విస్మరించి, మహత్తునే ఆశ్రయించి కృతకృత్యులు కావాలి 

(శీచాత్రయం న కర్తవ్యం కర్తవ్యం నువాదాత్రయం). न 

సంసారము బాధించదు, సంసారానికి సంబంధించిన చింతే దుఃఖానికి కారణ మవుతుంది. తనను 

మరచి, తనువును మరచి, జగత్తును విస్మరించి, పరమేశ్వరుని స్మరణలో జీవించ గలిగితే, జీవితంలో బాధలు 
ఉండవు, జీనికి బంధము ఉండదు. అలా జీవించే దెలాగో ఈ శ్లోకం వివరిస్తూ ఉంది. అదే శ్లోక వైభనము. గీత 
లోని ప్రధానమైన, ప్రశస్తమైన శ్లోకాలలో ఒకటిగా శోభించడానికి కారణము. అంతే కాదు. గీత ప్రబోధించిన 
నిష్ణాద్వయానికి ఈ శ్లోకం ఊతగా నిలుస్తుంది. సాంభ్యులకు జ్ఞానపరం గాను, యోగులకు కర్మయోగ పరం 
గాను దర్శన మిస్తుంది. కనుక, ఈ శ్లోకాన్ని రెండు దృక్కోణాల నుండి వ్యాఖ్యానించాలి. మార్గాలు వేరుగా 
కనిపిస్తున్నా అద్వయమైన మోక్ష మార్గంలో ఈ రెండు మార్గాలు ఎలా ఏకమై ఉన్నాయో నిరూపిస్తూ దేహలీ దీవ 
న్యాయంగా ఈ శ్లోకం ప్రకాశిస్తుంది. శ్లోకం లోని యచ్చబ్ద ప్రయోగం (యే జనాల - “ఎవరైతే” అని చెప్పడంలో 
కూడా ఇదే అంతర్భావం. మొదట భక్తి పరంగా చెప్పుకొని, ఆ తరువాత జ్ఞానపరంగా వంట పట్టించుకుందాం. 


అనన్య భక్తి 


అన్యము అంటే వేరైనది. అనన్యము అంటే వేరు కానిది. చింత అంటే చింతనము, లేదా స్మరణము. 
అనన్య చింత అంటే, భగనంతుని కన్నా అన్యంగా మరొక ఆలోచన లేకుండా ఉండటము అని అర్థము. అట్టి 
అనన్య చింతనము కల వారే అనన్య భక్తులు. అనన్య భక్తితో ఏ భక్తులైతే పరమేశ్వరుని స్మరిస్తూ ఉంటారో 
(61 జనాః భర్తా? అశన్యా శ్రింతయనత్తః మాం ఈశ్వరం వరమేశ్చరం ఉపాసనతో, _ నిరంతరము అలా పరమేశ్వరుని 
కొరకు యత్నించే అట్టి అనన్య భక్తుల (నిత్యాథియుక్తానాం తేషాం) యోగక్షేమాలను పరమేశ్వరుడే వహిస్తాడు. 
ఇది భక్తిసరంగా శ్లోక భావం. 
భక్తుని దేహం దేశంలో చరిస్తున్నా, కర్మలలో కదులుతున్నా, భక్తుని మనస్సులో మాత్రం భగవంతుడే 
ఉంటాడు, భగనంతుడు ఉండటము అంటే, భగవద్భావన ఉండటము అని అర్థం. 
భక్తీ అనేది పరను (ప్రేమ రూపము (సౌ త్సష్మిన్‌ పరను వ్రేను రూపా). (ప్రేమ అనన్యము. ० అన్య 
మెరుగదు. రెండిటిలో (ప్రీమ ఇమడదు. రెండిటిని (ప్రేమ తనలో ఇముడ్చుకో లేదు. వేరొక దానిని ప్రేమిస్తూ 
భగనంతుని (ప్రేమించడం సాధ్యపడే పని కాదు. ఒక వ్యక్తి రెండు పడవలలో ఒకే కాలంలో ప్రయాణం చేయలేడు. 
భోజనం ఒక్కడే చెయ్యాలి. అంటే, ఎవరికి వారే చేయాలి. నిద్ర కూడా ఎవరిది వారిదే. ఒకే మంచంపై 
ఇద్దరు స్నేహితులు పడుకోవచ్చు. అయినా ఎవరి నిద్ర నారిదే. ఒకే నిద్రలో ఇద్దరూ ఒదిగి ఉండలేరు. 
దృశ్యము ఒక్కటే అయినా, ఎవరి కళ్ళతో వారు చూడాలి. ఒకరి కళ్ళతో మరొకరు చూడలేరు. చివరికి 
మృత్యువైనా అంతే, ఎవరి చావు వాళ్ళు చావాలి. చంపడము ఎందరైనా చెయ్యొచ్చు. చావు మాత్రం ఎవరిది 
( 
क అన్యులు లేకుండా అన్ని కార్యాలు జరిగి పోయేటప్పుడు, భక్తి కార్యంలో మాత్రం అన్యులెందుకు? భక్తి 
చేసీ మనస్సులో భగనంతుడు ఉండేటప్పుడు మరొకడు ఎలా ప్రవేశిస్తాడు? అందుచేత, అన్యుల యందు 
ననస్సు-లేనివారు అనన్య భక్తులు. అనన్య భక్తి కలిగితే, అన్య చింతలు వాటంతట అవే జారి పోతాయి. పారి 


పోతాయి. 


కా 154 क 





రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము 


నం చేయకుండా మారాం ऊ; 
చిన్న పిల్లవాడు భోజు స్తూ ఉంటాడు. తల్లి ఎంత బుజ్జగించినా ససేమిరా 
అంటూ ఉంటాడు. నువ్వ భోంచేస్తే నీకు రూపాయి ఇస్తాను అంటుంది తల్లి. షే గాని తిను అంటాడు వీడ, 
కో డ్రిని అడిగి ఒక రూపాయి బిళ్ళ తెచ్చి బిడ్డ కిస్తుంది తల్లి, పిల్లవాడు చేతిలో ఆ రూపాయి బిళ్ళ పట్టుకొని 
టాడు. | 
అన్నం 9० 
బిడ్డ అన్నం తినగానే, రూపాయి బిళ్ళ తిరిగి శవ్వమని తండ్రి మారాం చేయడం ప్రారంఛిస్తాడు, పిల్లవాడు 
హన ` తండ్రి గద్దిస్తూ ఉంటాడు. బిడ్డ ఏడుస్తూ ఉంటాడు. ఎందుకండీ! బిడ్తను అలా ఏడిపిస్తారు? 
వారించే ప్రయత్నం చేస్తుంది తల్లి. వాడు పారేసుకుంటాడు అంటాడు తండి, = : 
ॐ నా! 
మీరు కాస్త ఊరుకోండి. నాయనా! నువ్వు ఇవ్వొద్దులే, సీ చేతి లోనే ఉంచుకో. నేను జోల పాడతాను, 
నువ్వ నిద్రపో! అని పిల్లవాణ్ణి నిద్రబుచ్చుతుంది తల్లి. కొంత సేపటికి పిల్లవాడు నిద్ర పోతాడు. అంతే, చేతి 
కోని రూపొయి బిళ్ళ చేజారి (క్రింద పడుతుంది, 
భార్య భర్తను పిలిచి, రండి! ఇదిగో మీ రూపాయి బిళ్ళ, తీసుకోండి! పడేసుకుంటాడు అంటూ పిల్లవాడి 
కన్నా ఎక్కువగా గోల చేశారు. ఇష్టమైన దానిని ఎవరు పడేసుకుంటారు? పడేసే సమయం వచ్చి నప్పుడు 
కై" ందు కుంటారు? అంటుంది తల్లి. అడిగినా ఇవ్వని పిల్లవాడు నిద్ర లోకి జారుకోగానే రూపాయి బిళ్ళ 
దానంతటదే చేజారి పోయింది. భక్తులూ అంతే. అనన్య భక్తిలో మనస్సు తన్మయం చెందగానే, ప్రపంచం 
అప్రయత్నంగా మనస్సు నుండి జారి gE చింతలు పారి పోతాయి. అదే అనన్య భక్తి, అన్యాత్రయాణాం 
_ అన్యే ఆశ్రయాలను విడిచి సెట్టి, పరమేశ్వరునే హృదయంలో ఉంచుకోవడం అనన్యత అని 
వ్యాఖ్యానించాడు నారదమహర్షి 
అనన్య భక్తి వల్ల భక్తుని హృదయంలో సదా భగవంతుడే ఉంటాడు. అంటే, భక్తులు కాని వారి \ 
హృదయాలలో భగవంతుడు లేడా? భగవంతుడు అందరి హృదయాలలో ఉన్నాడు. ఉంటాడు (18 వ అ - 
61వ ల్లో). కాని, భగవంతుడు హృదయంలో ఉన్నాడని అభక్తునికి తెలియదు. భక్తునికి తెలుసు. అదే తేడా. 
2 
భక్తుని హృదయంలో భగవంతుడు ఉన్నాడు కనుక, భక్తుడు నిర్భయుడు. ఏ అవసరాలూ లేనివాడు. 
ప్రతికూలాలు అర్థం కాని వాడు. భక్తుని అవసరాలు భగవంతుని అవసరాలుగా మారాయి. భక్తుని అనన్య 
చింతనము బ్రతుకులో సర్వ చింతలను దూరం చేసింది. భక్తి భగవంతుణ్ణి భక్తుని అధీనంలో ఉంచుతుంది. 
భక్తుడు సదా అనన్య భక్తిలో తృప్తి చెందుతూ ఉందే, భక్తుని అవసరాలను భగవంతుడే చూసుకుంటూ ఉంటాడు. 
భక్తుని అవసరాలను చూడటం తన బాధ్యతగా భగవంతుడే స్వయంగా ప్రకటించు కున్నాడు కదా! (యోగక్షేమం 


వహామ్యహం). 
యోగ క్షేమాలు 
ప్రాస్తించని దానిని పొందడం యోగము (అప్రొప్తస్య ప్రాపణం యోగ). ప్రాప్తించిన దానిని పరిరక్షించు 
రాలు తల్లికి తెలిసినట్లు, భక్తుని అవసరాలు భగవంతునికి 


కోవడం క్షేమము (క్రేమః తద్రక్షణమ్‌). బిడ్డ అవస! 
తెలుసు. బిడ్డ అవసరాలను బిడ్డ అడగక పోయినా తల్లి ఎలా తీరుస్తుందో, భక్తుని అవసరాలను కూడా భక్తుడు 
అడగక పోయినా భగవంతుడే తీరుస్తాడు. బిడ్డ బిడ్డగా ఉండటమే తల్లి ప్రవర్తనకు కారణము. భక్తుడు భక్తుడుగా 
ఉండటమే భగవంతుని ప్రవర్తనకు కారణము. బిడ్డ తల్లిని బంధించినట్టు భక్తి భగవంతుణ్ణి కట్టి పడేస్తుంది. 
ప్రతి ఒక్కరి జీవితంలో యోగక్ల్షేమాలే ప్రధానంగా ఉంటాయి. ఎవరు ఏది ఆలోచించినా, ఏ పని చేసినా 
యోగక్షేమాల చుట్టే తిరుగుతూ ఉండటం స్పష్టంగా తెలుస్తుంది. నాకు లేనిది - నాకు ఉన్నది, ఇవే ప్రధానమైన 


దా [గర అ 


ము కప సర త ద. 


విషయాలుగా ఉంటాయి. కొందరు లేమితో కః 
प లవర పడుతూ ఉంటే, కొందరు కలిమితో కుము' 
లేనివి ఒక విధంగా వేధిస్తే, ఉన్నవి మరొక విధంగా బాధిస్తూ ఉంటాయి. ప 
నాకు ఆదాయం లేదు, ఆరోగ్యం లేదు. ఉద్యోగం లే! 
, व గం లేదు, సంతానం లేదు, శాంతి లేదు, 
పెళ్ళి లేదు, జ్ఞానం లేదు - ఇలా లేని వాటిని తలచుకుంటూ కొందరు బాధ పడుతూ Py 


వౌ 
టిని न ప్రయత్నిస్తూ ఉంటారు. ఏవేవి ఎవరికి లేవో వాటిని వారు పాందడం యోగం అవుతుంది 
కొందరికి ఉన్నవి కొన్ని పోతూ ఉంటాయి. మరి కొః పోతాయేమో అని మనస్సు హెచ్చ 
ఒత్తుగా ఉన్న జుట్టు క్రమేపి రాలిపోతూ ఉందని bie tps ఉంటే, (सनम 
మెల్లగా తరిగిపోతూ ఉందని మరి కొందరు ఆవేదన చెందుతూ ఉంటారు. ఆరోగ్యం క్షీణిస్తూ ఉందని కొందరు 
అలనుటిస్తూ ఉంటే, ఇక ముందు క్షీణిస్తుందేమో అని ఊహించుకొని కొందరు కలత చెందుతూ ఉంటారు. 
ఉన్న ఉద్యోగం ఊడుతుందేమో, అకాల వర్గాలు పడి చేతి కొచ్చిన పంట చేజారి పోతుందేమో! ఇలా ఉన్న! వి 
లేకుండా పోతాయేమో అని కొందరు వ్యథ చెందుతూ ఉంటారు. ఉన్న వాటిని పోకుండా కాపాడుకొనే ప్రయత్నం 
చేస్తూ ఉంటారు. అదే రక్షణము (देवन రక్షణంక్ర్షేమలి అదే క్షేమము. 
అందరూ ఈ విధమైన యోగక్షేమాల వ్యవహారంలో పడి తల మునకలై ఉంటే, భక్తుడు యోగక్షేమాల 
విషయంలో స్పృహా లేనివాడై ఉంటాడు. ఈ విధమైన నిస్పృహకు ప్రధానంగా రెండు కారణాలు కనబడతాయి. 
(1) ఏవేవో పొందాలి అనే ఆశ లేకపోవడము (2) 555 దూరమౌతా యనే నిరాశ ఉండక పోవడము. 
భగనంతుడు లేనపుడు ఏది ఉండి ఏమి ప్రయోజనం? అని తనను తాను భక్తుడు ప్రశ్నించు కుంటాడు. అంతే 
కాదు. భగవంతుడు ప్రాప్తించి నపుడు, అంతకన్నా పొంద వలసింది ఏముంటుంది? అని తనను తాను 
ట్రజ్ఞించుకొని సమాధానం పాందుతాడు. తృప్తి చెందుతాడు. సదా తన హృదయంలో భగవంతుని 
దర్శించుకుంటూ భక్తిలో పరవశించే భక్తునికి ఏనో లేవు అనే యోగానికి సంబంధించిన ఆరాటము ఉండదు. 
ఉన్నవి పోతాయేమో అనే క్షేమానికి సంబంధించిన ఆవేగమూ లేదు. ఈ విధంగా యోగక్షేమాలను భక్తుడు 
తజించడం చేత, సదా అనన్య భక్తితో తనను ఆరాధించే భక్తుని యోగక్షేమాలను వహించ వలసిన బాధ్యత 
పరమేశ్వరునిది అయింది. 
“ ఇుతస్తదీయాః- ఈ కారణం చేత భక్తులు భగవంతునికి సంబంధించిన వారయ్యారు. భగవంతునితో 
श्रु సంబంధాన్ని కలిగిన వారయ్యారు. తమ అనన్య భక్తి చేత భక్తులు భగవంతునికి ముఖ్యు లయ్యారు 
11. ముఖాల). అనన్య భక్తి కలిగిన సేకాంత భక్తులను గూర్చి నారద మహర్షి విశేషంగా 


వ్యాఖ్యానించాడు. 
భక్తులు సదా 








పరమేశ్వరుని యందే మనస్సును లగ్నం చేసి ఉంటారు కనుక, వారికి అనిత్య మైన 
026 విషయాలతో సంగత్వం ఉండదు (సంగం త్యజుతి. మనస్సును ఖాళీ చేసుకొని, మాధవుని చేతిలో 
{~ లాగా భక్తులు పనిముట్లుగా మారుతారు కనుక కర్భత్వము లేనివారై ఉంటారు. కర్భత్వము లేనందున 
हः యందు దృష్టి లేనివారై ఉంటారు (కర్మఫలం త్యజతి). మురళి ద్వారా అద్భుతమైన రాగాలను 
9629९, తన చేతిలో పరికరాలుగా మారిన భక్తుల ద్వారా పరమేశ్వరుడు అసమానమైన, _ అనితర 
Ee న్రకార్యాలను ఆవిష్కరిస్తాడు. తన ద్వారా ఏ రాగం పలికీనా, అందులో పరమేశ్వరుని వైభవాన్నే మురళి 
క్ష రోదినట్లు, తను ద్వారా ఎంతటి మహత్తరమైన కార్యాలు జరిగినా, అవన్నీ భగవ దనుగ్రహ ప్రసాదాలుగా 


० రయ ద్వంద్వాలను దాటి పోతారు सु ఈ విధమైన ఏకాంత భక్తి ప్రాస్తించ గానే 
జా 156 














లను మరచి పోతున్నాడు. వాటిని దాటి సోః 

డు ప డా తున్నాడు (యోగ 2 
श కలం न 
म చూస్తారు? సే స 2. కంర భన బర్యరలో నిమగ్నమై ఉన్నాడు అ 
न యోగక్షేమాలను భ్‌ డాలి. చూస్తాడు. అదే చెబుతున్నాడు. నిత్యాభియుక్తు ६ 
श 55 చూసుకుంటాను (తేషాం నిత్యాభియుక్తానాం యోగక్షేమం $ > లైన భక్తుల 
బాలకృష 

వీక్షిస్తూ యశోదమ్మ పరవశిస్తూ ఉంది. ఏ 

ఘూమును అదే పనిగా न्न ३. 2 ఉంది. ఈ లోగా ఏదో కలవరిస్తూ 
(कि బిడ్డకు ఏదో పీడ కల వచ్చి ఉంటుందని భావించి యశోద దిష్టి eng 


£ . 
९) ७०० మత్తులో ఉలికి పడితి వేల? 

ఎవరు పిలిచారు కల లోన తొంగి చూచి 

కలకాలము కూడ భక్తుల మెలకువేనా! 

నీ అడుగుల కడ పడి ఉందు చిన్నికృష్ణా! 
అని చిన్నికృష్లే శతకంలో ఒక వెన్నముద్ద. కలకాలము భక్తులను కనిపెట్టుకొని, యోగక్షేమాలను నిర్వర్తించే 

శరుడు, కల గనే కాలంలో కూడా భక్తుల వ్యవహారాలనే చక్కబరుస్తూ ఉంటాడు. ఈ ధైర్యం తోనే 

భక్తులు సదొ భగవంతుని “సేవలో తృప్తి చెందుతూ ఉంటారు. 


కొన్ని శతాబ్దాల క్రితం పండరీపురంలో ఒక భక్తుని జీవితంలో జరిగిన వాస్తవ సన్నివేశము. అనన్య 
భక్తితో పరమేశ్వరుని సేవిస్తే, యోగక్షేమా లన్నీ పరమేశ్వరుడే చూసుకుంటాడు అనే ఈ శ్లోకం విషయంలో ఆ 


భక్తునికి ప్రగాఢమైన విశ్వాసము. ఆయన విశ్వాసానికి అనుగుణం గానే జీవితం కూడా సజావుగా సాగుతూ 
ఉండింది. 

నిరంతరము భగవద్ద్గుణ శ్రవ్రణ 
అవసరాలు తీరుతూ ఉండేవి, ఆశలు లేని ఆ భక్తుని 
తేకుండా సాగుతూ ఉండింది. 

ఒక కాలంలో ఆ ప్రాంతం తీవ్ర క్షామానికి 1 
భక్తుని ఇంట్లో పూట గడవటం కష్టసాధ్య మైంది. ఆకలితో భార్యా పిల్లలు అ 
విషమించింది. అయినా భక్తుడు అనన్య భక్తి లోనే కాలాన్ని సద్వినియోగం 
మాట వమ్ము కాదని అతని ప్రగాఢ విశ్వాసము. 

రెండు రోజులు వరుసగా ఆహారం లేకపోయే సరికి బిడ్డలు 
భార్య భర్తను సమీపించింది. బిడ్డల దయనీయ పరిస్థితిని వివరిస్తూ 
ప్రాధేయ పడింది. 


PT =-= 151- 


క్రీర్తనాదులతో భక్తుడు కాలక్షేపం చేస్తూ ఉండేవాడు, 'ఏదో ఓ విధంగా 
కుటుంబం అదుపు సౌదుపు తెలియకుండా, కుదుపు 


రైంది. కరువు కాటకాలతో జన జీవనం కుంచుకు పోయింది. 
లమటించి పోతున్నారు. పరిస్టితి 
చేసుకుంటున్నాడు. భగవంతుని 


శోషించి పోయారు. ఏమి చెయ్యాలో తోచక 
భోరున విలపించింది. పిల్లల్ని రక్షించ మని 


౧౪. कणु ० చూచి భక్తుడు చలించి పోయాడు. ఆమె 
प . ఆమె సలహా ప్రకారము ఎవరినైనా యా, 
లు తీసుకొని వద్దానుని బయలుదేరాడు. పోతూ పోతూ, క్షణం ఆగి వెను దిరిగి eres! 
పాండురంగని ప్రతిమను తదేకంగా చూశాడు. 
. దుఃఖం కట్టలు తెంచుకుంది. ఏదో 
పోతున్నట్లు మనస్సు విలవిల లాడింది. ఎవరో గుండెను Se वेष 4 as 
మీద అకుంఠితమైన విశ్వాసంతో ఇంతవరకు జీవితాన్ని కొన; గించాను. అనన, ९8 ^ 
ज నీవే చూసుకుంటా నన్నావు. క్షామంలో పడేసీ వినోదం చూస్తున్నావు" ప stare 
ర ఉంచిన భగవద్గీత తాళపత్ర గ్రంథాన్ని చూశాడు, తెరచి ఉన్న ఆ పత్రంపై దృష్టి ४ 
न व ~ ఇరవై రెండన శ్లోకం, _ అనన్యాళింత యన్తో మాం అనే ఆ శ్లోకాన్ని చూడగానే 
oe 9 , గుండె ముక్కలైంది. “ఈ ३० తప్పు. ఇది విశ్వసించ దగింది కాదు' అనుకుంటూ, ఒక 
ల్లు ఆ క్లోకంపై అటు ఇటు గీకి పడేశాడు. తాళపత్రమే కనుక అది చిరిగి పోయింది. అంతే, ఇక 
అరువు తోనే కరువు తీరాలనుకుంటూ బరువైన హృదయంతో గ్రామం లోకి వెళ్ళాడు. 
eo భు వెళ్ళిన కొంత సేపటికి ఒక పిల్లవాడు రెండు భుజాలకు రెండు బరువైన సంచులను 
रः ० , తలపై ఒక మూట నుంచుకొని, దానిని తన చిన్ని చేతులతో భద్రంగా పట్టుకొని తడబడు 
అడుగులతో ఇంటికి వచ్చాడు. ఆ సరుకుల మూటలను దించి భక్తుని భార్యకు అప్ప చెప్పి, అయ్యగారు ఇవి 
మీకు ఇవ్వ నున్నారు అన్నాడు. + 
.భార్య ఆశ్చర్య పోయింది. ఈ లోగా సరుకులు తెచ్చిన పిల్లవాడు వెళ్ళొస్తానంటూ వెను దిరిగా 
ల్ల సః డు. ఆ 
क टे రక్తం కనిపించింది. ఎవరో బలంగా గీకినట్టు ఉంది. కలత చెందిన ఆ ఇల్లాలు, 'నాయనా! 
అదేమిటి? ఆ రక్త మేమిటి? ఎవరు అలా చేసింది? ఇంతకీ నువ్వెవరు?’ అంటూ ప్రశ్నలు సారించింది. 
५ 
అమ్మా! నా పేరు రంగడు. నేను పనులు చేసుకుంటూ బ్రతుకుతుంటాను. మీ వారు మా శేర్‌ వద్ద ఈ 
'స్తరుకులు తీసుకొని, తొందరగా మీకు ఇచ్చి రమ్మని నన్ను ఆజ్ఞాపించారు. నేను బయలుదేరడంలో కొంత 
br మైందని ఆగ్రహించి, అక్కడే ఉన్న ముల్లుకర్రతో నన్ను కొట్టారు. ఆ ముల్లు గీసుకుని రక్తం వచ్చింది. 
అంతే” అన్నాడు ఆ బాలుడు. 
न 
శబ 'అయ్యో! ఎంత తొందర అయితే మాత్రం పసిబిడ్డను ఇలా కొట్టడమా? ఉండు నాయనా! కాస్త తుడిచి 
శద वग అని ఆమె లోపలి కెళ్ళింది. ఆమె తిరిగి వచ్చే లోగా బాలుడు తిరోహితు డయ్యాడు. 
न = १० మూటను విప్పి చూచింది. అందులో కుటుంబము లోని వారందరికీ బట్ట లున్నాయి. కొన్ని నగ 
“లున్నాయి. కొంత నగదు కూడా ఉంది. 
సంచులలో చూస్తే వంట సరుకులు పుష్కలంగా ఉన్నాయి. ఆశ్చర్య 
చేయడానికి సిద్దమై చకచకా చేస్తూ ఉంది. 
अभाग దీన వదనుడై ఇంటి వైపు వస్తున్న భర్తను చూచి, ప 
సు చూడగానే భర్త కన్నీళ్ళను ఆపుకోలేక పోయాడు. 
కా ప్రయుత్న మంతా చేను చేశాను. ఎవరిని అడిగినా, ఎంతగా ప్రాధేయ పడినా, ఎవ్వరూ కనికరించ 
+ అలమటిస్తున్న బిడ్డలకు కనీసం గంజైనా త్రాగించ లేని నా దారిద్ర్యానికి సిగ్గు పడుతున్నాను 


అ భక్తుడు ససిబిడ్డలా రోదించాడు. 


m8 1 न्न 


పోయిన ఆ తల్లి వెంటనే షడ్రసోపేత 












రుగు పరుగున ఆయనను సమీపించింది. 


= 
చెందింది. “అదేమిటి! మీరు పంపి 
భార్య విస్మయం పంపిన పరుకులతో నే; 
८०१ అని ప్ర ह ను వంట కూడా చేస్తూ 
మరేమిటి అలొ మాట్లాడుతారు?' అని ప్రశ్నించింది. నేమ సరుకులు పంపడ మేమిటి? అని 4 


భర్త 3 
గిన విషయ మంతా ఆమె పూస గుచ్చినట్లు చెపి wa 
అర కూడా చెప్పింది. భక్తుడు నిర్భాంత ध [कनन कक पनस 
గాయాన్ని గూర్చి 2 డు. తీరా వెళ్ళి పూజా మందిరంలో చూసే అ स 
वष ठ. చిరుగు అసలే లేదు. గ్రంథము మామూలుగా ఉంది. స్తే తాళపత్రంపై 
తన తష దానికి భక్తుడు పరితపించాడు. తీవ్రమైన ఉద్విగ్నత! 
1 లెను అర్థాంగి అదృష్టానికి 0 కు లోనయ్యాడు. పాండురంగని దివ్య 
భగనాన్‌! పాండురంగ! నా అజ్ఞానాన్ని క్షమించు. సీ మాట ఎన్నడూ వృథా కాదు. సీ జ 
వృథా పోడు. గీతపై ముల్లుతో గీస్తే అది నీ దేహంపై గీసినట్టు అయిందా? జ కనువిప్పు Asan 
చేయించావా? నీ గీతా వాక్యం సత్యం కాదని అనుమానించాను. కాని, గీత సీ దేహమే నని, సీ 
స్వరూపమే నని గ్రహించలేక పోయాను' అని పళ్ళాత్తాపం చెంది, పరమేశ్వరుడు అనుగ్రహించిన నగలను 
పగదును పేదలకు పంచిపెట్టి, రెట్టించిన భక్తి శ్రద్దలతో ఆ భక్తుడు అనన్య భక్షారాధనకు పునరంకిత నుయ్యాడు 
గీతా జ్ఞాన ముపాశ్రిత్య త్రీన్లోకా న్పాలయా మ్యహమ్‌ ॥ 
చేను గీతను మ ఉన్నాను. గీతయే నాకు వాస మందిరము. గీతా జ్ఞానమును ఆధారం 
శ్రసుకొని నేను ముల్లోకాలను పాలిస్తున్నాను అని వరాహ పురాణంలో భగవానుడు భూదేవికి బోధించాడు. 
అనన్య భక్తి అనేది అనేక జన్మల పుణ్యఫల విశేషం. నిరంతరాభ్యాసం వల్ల ప్రాప్తించే భగవదనుగ్రహం. 
అనన్య భక్తి తత్పరులైన ఏకాంత భక్తుల హృదయాలలో పరమేశ్వరుడు తప్ప మరొకటి ఉండే అవకాశం ठ्न. 
వాళ్ళు శ్రేవలం భగవచ్చరణులు. కనుక వారి యోగక్షేమాలను పరమేశ్వరుడే చూసుకుంటాడు (కేవల మేవ 
उ छः భగవా నేవ తేషాం యోగక్షేమం వహతి ఇతి). 
అనన్య భక్తిలో రమించే ఏకాంత భక్తులు భగవంతుని కన్నా అన్యమైన సమస్త విషయాలలో लु 
భావాన్ని కలిగి ఉంటారు. చివరికి బ్రతుకులో గాని, చావులో గాని చెక్కు చెదరని, మొక్కవోని భక్తి తోనే 
శోభిస్తూ ఉంటారు (నహి తోజీవితే మరణేవా ఆత్మనః గర్జిం కుర్వన్తి). పరమేశ్వరుని క్షణం విడిచి జీవించ తేరు. 
బ్రతుకులో ఏదైనా జరగనీ. బుద్ధిలో భక్తిని మాత్రమే ప్రధానంగా ఉంచుకుంటారు. క్షణక్షణానికి పెంచు కుంటారు. 
పల్లవి: నీవు లేక నేను లేను - లేను 
నిన్ను విడిచి నేను ఉండలేను. 1॥సీవు॥ 
చరణము: బ్రతుకు బండలైనా బుద్ధి పండి ఉంది 
మాధవ మాధవ యనుచు మథన పడుతూ ఉంది 
కొన ఊపిరైనా 
తూలుతూ నీ పాదము చేరు ॥ నీవు ॥ 
అని చైతన్య గీతిక అనన్య భక్తి రాగా ఆలపించింది. 
0 $ = 
ఇంతవరకు మనం భక్తి ప్రధానమైన కర్మయోగానుసారము ఈ पड వ్యాఖ్యానం చెప్పుకున్నాం. 
ఇప్పుడు జ్ఞానపరంగా చూద్దాం. 
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(1 
` అనన్యులు ఆంటే అన్యంగా ఉండని వారు. పరమాత్మ కన్నా తాము వేరు అని భావించని వా! 
చేతస్కులు (అనన్యాః అవథగ్థావాఖ పరమాత్మను ఆత్మ शन దర్శించి ఉపాసించే హరు తం 
అట్టి వారి యొక్క యోగక్షేమాలను పరమాత్మే వహిస్తాడు. జ్ఞాని పరమాత్మ కన్నా అన్యంగా లేడు కనుక, జ్ఞాని 
యోగక్షేమాలను స్వయంగా పరమాత్మే చూసుకుంటాడు. (ए 
జ్ఞానీ త్వాత్రైవ మే మతమ్‌ - జ్ఞాని నా ఆత్మయే" అని ఏడవ అధ్యాయం - పద్దెనిమిదవ శ్లోకంలో 
భగవంతుడే చెప్పి ఉన్నాడు కదా! అందుచేత జ్ఞాని యొక్క అవసరాలు పరమాత్మ అవసరాలుగా మారుతాయి. 
కనుక జ్ఞాని యోగక్షేనాలను పరమాత్మే వహిస్తాడు. 
అయితే, -ఈ సందర్భములో శ్రీ శంకరాచార్య స్వామి భాష్యంలో ఒక ఆసక్తికర మైన విషయాన్ని 
వినిపిస్తారు. నళు అశ్చేషా మవ భక్తానాం యోగక్షేమం వహాత్యేవ భగవాన్‌? మరి, జ్ఞానులు కాని భక్తుల యొక్క, 
అనగా కర్మయోగుల యొక్క యోగక్షేమాలను కూడా భగవంతుడు వహిస్తాడు కదా! నిజమే. అది సత్యం. 
తప్పక నహిస్తాడు (భత్యం ఏవమ్‌: వహతి. మరి భక్తుల యోగక్షేమాలను కూడా తానే వహించే టప్పుడు, తన 
స్వరూపమైన జ్ఞానుల యోగక్షేమాలను చూసుకుంటాడు అని ప్రత్యేకించి చెప్పడంలో విశేష మేమిటి? అనేది 
శంక. విశేష ముంది. అదేమిటంటే, 
అన్య యే భక్తా? తో స్వాత్నార్థం న్వయమవి యోగక్షేమం ఈవాన్రే; అనన్య దర్శినః తు న ఆత్మార్థం యోగక్షేమం 
ఈవాన్లో- భక్తులు తమ యోగక్షేమాలకై తాము ప్రయత్నం చేసుకుంటూనే, పరమేశ్వరుణ్ణి కూడా ప్రార్థిస్తూ 
ఉంటారు. అనన్య దర్శ్భులైన జ్ఞానులు తమ యోగక్షేమాలను తాము పట్టించుకోరు. అంతటా ఉపేక్షా భావంతో 
ఉంటారు. ఇదే ఇద్దరి మధ్య భెదము. 
ఈ క్లోక వ్యాఖ్యానంలో మనం చెప్పుకున్న పండరీ భక్తుడు కూడా భార్య సలహా మేరకు ఊళ్ళో కెళ్ళి తన 
ప్రయత్న మేదో తాను చేశాడు కదా! అదే జ్ఞాని అయితే చేయడు. పూర్ణ విశ్వాసంతో పరమేశ్వరుని యందే 
'బుద్దిని నిలిపి ఉంచుతాడు. అదే విశేషము. 
„न శివోభూత్వాశివంభిజేత్‌- శివుడవై శివుణ్ణి ఆరాధించు అన్నట్లుగా, జ్ఞానులు తమ ఆత్మే పరమాత్మ 
'అక్నోబహ్మోత్మ జ్ఞానంతో పరమాత్మను ఉపాసిస్తూ ఉంటారు కనుక, వారి యోగక్షేమాలను పరమాత్మే వహిస్తూ 











भ అన్యమైన విషయాల నుండి దూరంగా పోవాలని ప్రయత్నించే వారు కర్మయోగులు, లేదా భక్తులు. 
पा అన్యమైన విషయాలే లేకుండా చేసుకొనే వారు జ్ఞానులు. 
9, దేవతలు కూడా తన కన్నా అశ్చంగా లేరని తానే చెబుతున్నాడు కదా! అలాంటప్పుడు అన్య 
(वल [1 వరమాజ్మనే కదా! మరి అనన్య భక్తులు మాత్రమే పరమేశ్వరుణ్ణి పొందడ 
3 0 + అశ్చ దేవతారాధకులు పరమేశ్వరుణ్ణి పొందలేక, న్వర్గాది లోకాలు చుట్టి, తిరిగి क्छ రావడ 
० చెటుతున్దాడు. 
Bw: జ యే౭_ప్యన్యదేనతా భక్తా యజన్తే శ్రద్దయాన్నితాః 1 
~ 5 మామేవ కౌన్తేయ యజ న్యవిధిపూర్వకమ్‌ ॥ 
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క్రాంతేయ = అర్జునా! 

== = ఎవరయితే యజంతే = ఉపాసిస్తున్నారో 

పోన్యదేవతాః = ఇతర దేవతల ठ = వారును 

ఆక = क्ल మాం ఏవ స 

ॐ = శ్రద్ధతో అవిధిపూర్వకం = శ్రమము తప్పి 
= కూడినవారై के = పూజిస్తున్నారు 


ఇతర దేవతలను 
అద్దడం! a! ఆరాధించే భక్తులు కూడా వాస్తవానికి నన్నే ఆరాధిస్తున్నారు. కాకపోతే, 


= సందేహము అ 


సర్వేశ్వరుడైన పరమేశ్వరుని అర్చించి ఆరాధించే భక్తులు, 
కులు, జ్ఞానులు సరమేశ్వరునే పొందుతున్నారు 

అనేది స్పష్టేమైంది. అంటే మోక్షాన్ని పొందుతున్నారు అని అర్థం. అలా కౌక, యజ్ఞ యుడు ద్వారా ఇంధ్రాది 
ఢేవతలను పూజించు భక్తులు పరమేశ్వర స్వరూపమైన మోక్షాన్ని పొందలేక, జనన నురణాల మధ్య (గతాగతం) 
ఫరిభ్రమిస్తున్నారు. 

అహం క్రతుః అహం యజ్ఞః అనే పదహారవ శ్లోకంలో యజ్ఞ క్రతువులు, మంత్ర దేవతాదులు తన 
స్వరూపమే నన్ని ఏ దేవతను ఆరాధించినా అది తనకే చెందుతుందని కూడా చెప్పడం జరిగింది. అలాంటప్పుడు 
मु పరమేశ్వరుని ఉపాసించే వారికి ముఖ్య ఫలమైన మోక్షం ప్రాప్తించడము, అన్య దేవతలను ఉపాసించే 
వారికి అవాంతర ఫేలాలే అంది, మోక్షము సిద్దించకుండా జనన మరణాలు ప్రాప్రించడ మేమిటి? అనేది శంక. 

ఒక వైపు యజ్ఞాలు, దేవతలు తానే నని చెబుతూ, తన సర్వాత్మత్వమును ప్రతిపాదిస్తూ, మరో వైపు 
అనన్య భక్తు లైన వారికి మోక్షసిద్ధి, డేవతాంతర భక్తులకు జనన మురణాది అవర్షపాతమును చెప్పడం ఎలా 
పాసగుతుంది? తన ప్రబోధం లోనే వైరుధ్యము గోచరించడం లేదా? 'ప్రబోధంలో పరస్పర భావ వైరుధ్యము 
గోచరించడమే గాక, ప్రమాణ విభేదము కూడా గోచరిస్తూ ఉంది కదా! 

సర్వం హ్యోత ద్ధహ్మ ఇంద్రం మిత్రం, ఏకం సత్‌ విప్రా బహుధా వదన్తి - ఇది అంతయూ (బ్రహ్మమే. ఇంద్ర 
సూర్యాదులు కూడా బ్రహ్మమే. అనేక విధాలుగా బుధులు ప్రవచించినా సత్యం మాత్రం ఒక్కటే అనేది (శ్రుతి 
వాక్యము. అలాంటప్పుడు అనన్యులై భగవంతుని ఉపాసించే వారు మాత్రమే కృతకృత్యులు కావడ మేమిటి? 
ఇంద్రాది దేవతలను ఉపాసించిన వారికి యాతాయాతములు ప్రాస్తించడ మేమిటి? అనేది సందర్భోచిత 
సందేహము. न మునస్సు లోని ఈ సందేహాన్ని ఊహించిన పరమేశ్వరుడు, సింహావలోకన న్యాయము 
ననుసరిస్తూ, పూర్వ బోధను సమన్వయ పరుస్తూ ప్రస్తుత శ్లోకం నుండి వరుసగా మూడు శ్లోకాలలో 
సందేహమును పరిహరిస్తున్నాడు. 
భావ శూన్యతే బంధహేతువు 

ఇతర దేవతలను శ్రద్దతో పూజించే భక్తులు కూడా అవిధి పూర్వకంగా తననే ఆరాధిస్తున్నారు అంటున్నాడు 
భగవంతుడు. 'అవిధి పూర్వకం' అంటే, దారి తప్పి అని భావం. చేని యందు 96, అర్థ జ్ఞానము ఉండవో 
అట్టిది అవిధి పూర్వక మవుతుంది. 
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'సర్వానికి జ నము సరే eNO 
छे) క్వ శ్వరుడే కనుక, ఏ దేవతను ఆరా ५ - 
'అలా వారి ఆరాధన సర్వేశ్వరునికే చెందు! ఆరాధించినా అది సర్వేశ్వరునికే చెందుతుంది అర్జునా! సమస్త యజ్ఞాలకు నేనే భోక్తను. 
చెందుతూ ఉంది అనే పం లేదు, ० ఉందా? లేదు. సర్వేశ్వరుని श कु, ప్రభువును కూడా. నా తత్త్వాన్ని వాళ్ళు గుర్తించడం లేదు. అందుకే 
ఉపాసన జ్ఞానయుతమా? లేక A १०००९ మైన అజ్ఞానం ఉంది. మరి వారు ॐ 
పూర్వకమా? అజ్ఞాన పూర్వకమే. ర श వ్యాఖ్య 
మ్మో ४ + జ్ఞాన పూర్వకమే. ५२० పూర్వకమే. మరి ॐ 
క్షం yi స్వరూపం కదా? అవును. నురి అవిద్యోపాసనకు ००४० ఎలా aa రి చక పల్‌ పరమేశ్వరుడు సర్వ దేవతారూపుడు కావడం చేత, సర్వ యజ్ఞాలకు తానే భోక్త, తానే ప్రభువు. ఇక్కడ 
శక్తులు శ్రద్ఞలో దేనతలను ఆరాధించివా, వర్వేశ్వరుని విషయంలో జ్ఞానం లేకుండా పూజిః వనజ పర్య యజ్ఞములు అంటే (శ్రౌత స్నాక్తములు కూడా ఆని అరం (సర్వ యాగాల లొ స్మార్తానాం చ 
'అవిధి పూర్వకం (అవిధిః అజ్ఞానం, भ र * జిస్తున్నారు కనుక అది कुन యజ్ఞానాం). శ్రౌతములు అంటే వేద ప్రతిపాదిత మైన క్రతువులు, యజ్ఞాలు. > అందే 
భగవంతునికి సంబంధించిన న, ప్రార్థనాదుః भर ध र 
పెట్టుకొని భగవంతుణ్ణి ఎలా పొందుతారు? అందుచేత, దేవతలకు సంబంధించిన లోకా pages ప్రూజ, జప, ధ్యాన, ప్రాద్థనాదులు. ఈ రెండిటికి భోక్త పరమేశ్వరుడే. 
మళ్ళీ మానవ లోకంలో పుడుతున్నారు. లను పొంది, తిరిగి అ భోక్త, దేవతల రూపంలో ఉంటూ యజ్ఞాలలో సమర్పించే వాటిని అందుకొడే 
భావ శుద్ధి మోక్షహేతువు వాడు, అనుభవించే వాడు భోక్త (దేవతాత్వేన భోక్తా. అంతే కాదు. ప్రభువు కూడా తానే. యజ్ఞానికి స్వాదు 
ప దే లో బే स नथ नप అంటే, యజ్ఞ ఫలాన్ని అనుగ్రహించే వాడు. అందుకొని సనుభపించే 
అన్య దేవతారాధనలో భేదదృష్టి ఉంది. ఒక దేవత నురొక జేవత కన్నా భిన్నము అన్న భే సాడు భోక్త. అందుకొని అనుగ్రహించే వాడు ప్రభువు. ఈ రెండూ వాస్తః నికి సర్వీశ్వరుడే. అంటే, ठन 
క దదుషి వానికి సర్వేశ్వరుడే. అంటే, దెపర్శా 
అందరు దేవతలు పరమేశ్వరుని కన్నా అన్యులు అనే భిన్న దృష్టి ఉంది. భిన్న దృష్టితో me వాడట ఉండి యజ్ఞాలలో సమర్పించిన వాటిని గ్రహించే వాడు, గ్రహించిన హస న్ని అమగ్రహంచే 
ఫలం భిన్నం గానే ఉంటుంది. అభేద దర్శనంతో ఆచరించ గలిగి నప్పుడే అద్వైత ఫలమైన మోక్షం సిద్దిస్తుంది. వాడు ఒక్కడే సరహీట్టరడే ఆడతన యజ్ఞస్వామి యైన పరమేశ్వరుని అధియజ్ఞ స్వరూపునిగా ఇదివరకే 
(४ ద్ధి a నం అర్థం చేసు' న్నాం వఅ-4వళ్లో). 
అన్య దేవతా భక్తిని ఎలాగూ శ్రద్దతో ఆచరిస్తున్నారు కనుక, వారు ఉపాసి ప हु 2 సై र 
భావనతో చేయగలిగితే, భావాన్ని గ్రహించే వాడు ४ थ ५ దేవత పరమాత్మయే అనే ఏదేనతను ఉపాసిస్తూ యజ్ఞ యాగాదులు నిర్వహిస్తారో ఆ దేవతలకే ఆహుతులను సమర్పిస్తారు. 
మోక్షాన్ని అనుగ్రహిస్తాడు. కాని, దేవతాంతర భక్తులకు అట్టి అద్వైత ip మల కరన కాకహోతే, దేవతలకు సమర్శించినా, ఆవి దేవతా రూపంలో ఉన్న పరమేశ్వరునికే చెందుతాయి. అలాగే యజ్ఞ 
గమనాలను పొందుతున్నారు. ట్టి అద్వైత భానం లేదు కనుక వారు గమనా ఫలంగా పరమేశ్వరుడు అముగ్రహించేది కూడా దేవతల ద్వారానే ఉపాసకునికి అందుతుంది. కాకపోతే, ఈ 
విషయానికి సంబంధించిన జ్ఞానం డేవతోపాసకునికి లేదు. అందుచేత, యజ్ఞము యొక్క అవాంతర ఫలాలకే 
దేవతను మార్చాల్సిన అవసరం లేదు. భావనను సరి చేసుకుంటే చాలు, భవార్లనం నుండి బయట పరిమితమై, పూర్ణఫలం నుండి జారి పోతాడు. 
జన 4 
नन కనుక, ७26 పూర్వకంగా అన్య దేవతలను పూజించి, అల్ప ఫలానుభవాన్ని పొంది, జనన ఇక్కడ ఒక సంశయం ఉంది. మీమాంస తలెత్తుతూ ఉంది. యజ్ఞము విష్ణు స్వరూప మని అన్య 
ఎనారణాల మధ్య పరిభ్రమించడం కన్నా, 'పరమార్హ తత్వమును గ్రహించి, సర్వేశ్వరుడైన పరమేశ్వరుని డేవతారాధరునికి కూడా తెలుసు కదా! తెలియక హ్లోతే, అగ్నేర్ణుతం విష్ణో ప్రండులా 'యజ్ఞోవై విష్ణుః- అగ, 
छदे, అనంత ఫలాన్ని పొంది తరించ వచ్చు. ఆజ్యము, ధాన్యాదులు అన్నీ విష్ణు స్వరూపాలే, యజ్ఞమే విష్ణు స్వరూపము అని ఉపాసకుడు యజ్ఞంలో చెబుతూ 
< ॐ మరి, అశ్చ దేవతారాధకులు అజ్ఞాన వ్రూర్వకంగా (అవిధి వూర్వకంగా) ఎందుకు వూజిన్తునారు? ఉండటం మనం వింటూ ఉంటాం. అలాంటప్పుడు అన్య డేవతోపాసకుడు సర్వేశ్వరుని గుర్తించడం లేదు అని 
జకుడోతదువాత శ్లోకం. చెప్పడం వలా పొసగుతుంది? అనేది శంక. 
'' అహం హి సర్వయజ్ఞానాం భోక్సాచ ప్రభు రేవ చ। నిజమే. విష్లువు యజ్ఞ స్వరూపుడు అని అన్యదేవతో పాసకుడికి తెలుసు. శతేకపోతే, ఎలా చెబుతాడు? 
కా 
తుడు యజ్ఞరూపుడు అనీ తెలుసు. కాని, భగవంతుని యొ వాసవ స్వరూపం తాత్వికంగా తెలియడు 
నతు నూ మభిజానన్తి తత్వే నాత दी తే భగవం' జ్జ క్కు వాస్తవ స్వ! थः 
భిజానన్తి తత్వే $> తే ॥ 24 అనేదే ఇక్కడ ప్రధానాంశము 08 తు మాం అభిజానన్తి, తత్త్వేన యథావత్‌). విష్ణువు తెలుసు. విష్ణు తత్వం 
అవాం-హి-సర్హుయజ్ఞానాం-భోక్తా-చ-త్రభుః-ఏవ-చో శెలియదు' అందుచేత దేవతనే ప్రధానంగా చేసుకొని ఉపాసీస్తాడు. దేవత పరిమితం కనుక, ఆ డేవత నుండి 
న-తు-మాం-అభిజానంతి-తత్తేన-అితః-చృవంతి-తే పరిమిత ఫలాన్నే అందుకుంటాడు. అలా అనంత ఫలమైన మోక్షము నుండి జారి పోతాడు (छ అవిధి 
= నేను మాం = నన్ను పూర్వకమ్‌ ఇష్ట్వా యాగ ఫలాత్‌, చ్యవన్తి, ప్రచ్యవన్రే తే). 
= సమస్త యజ్ఞములకు తత్త్వేన ल काः కనుక, ఉపాసనలో ఏ లోపం లేదు. ఉపాసకుని భానం లోనే లోప ముంది. దేవతా రూపాన్ని ఆరాధించడం 
= భోక్తను న అభిజానంతి = ఎరుగరు జరుగుతూ ఉందే గాని, అంతర్యామి స్వరూపంగా ఉన్న పరమేశ్వరునికి సంబంధించిన జ్ఞానం చేదు. బ్రహ్మార్పణం 
= ప్రభువును కూడా అతః = అందుచేత బ్రహ్మహవిః (4 - 24) అని నాల్గవ అధ్యాయంలో మనం అర్థం చేసుకున్న జ్ఞానం చేదు. యజ్ఞములో 
= అయినను చ్యవంతి = పతన మవుతారు సర్వేశ్వరుడే సర్వము అనే తాత్విక జ్ఞానం లేదు. భోక్త దాత రెండూ దేవత అన్న భావమే గాని, ఆ రెండూ 
= వారు 
a 163- 





-- వైతన్య భగవద్గీత ద sss 


ప్ప క్రి పరిపూర్ల ఫలం ప్రాప్తించదు కనుక, అనంత ఫలాన్ని 
సర్వేశ్వరుడే అనే జ్ఞానం లేదు. పరిమిత జ్ఞానానికి పరిపూర్ణ ~: 


కాలము, దేశము, క్రతువు, కర్మ కర్త, భోక్తు ప్రపంచము, దైనము, 0 व 
యజ ఆహుతులు, సమర్పించు వేళలు, వేదజ్ఞులు, సృష్టి స్థితి = = त = ( 
తెలియుటయే తాత్విక జ్ఞానము; పువ్వులు దారములో గ్రుచ్చబడినట్లు స సామాత్వుడు తు మో 
యందే నిలిచి ఉంది అని శ్రీమద్భాగవతం - దశమ స్కంధములో त (क = 5 
एन्दो మణిమాలను రూపొందించినట్లు, సమస్తాన్ని ఉత్పలమాల నింపేశాడు. 

పరమేశ్వరుని కన్నా అన్యము లేదని గ్రహించడమే తత్య్యజ్ఞానము.. అట్టి =: జ్ఞానాన్ని కల్లి 
పరమేశ్వరుని ఉపాసించే వారు పరమేశ్వరునే పొందుతారు. తాత్త్విక జ్ఞానం లేకుండా అన్య దేవతల నారాధిం 
వారు ఆయా దేవతా లోకాలను చేరి తతృలాలనే అనుభవిస్తారు. 

అదే వివరిస్తూ ఉంది తరువాత శ్లోకం. 


యని దేవ వ్రతా దేవాన్‌ పిత్తూ న్యాన్తి పితృవ్రతాః । 


భూతాని యాన్తి భూతేజ్యా యాన్తి ముద్యాజినో౭_పి మామ్‌ ॥ 25 
యాంతి-దేవవ్రతా:-దేవాన్‌-పిత్ళన్‌-యాంతి-పిత్ళవ్రతాః 
భూతాని-యాంతి-భూతేజ్యా:-యాంతి-మద్యాజినః-అపి-మాం 

దేవవ్రతాః = దేవతల నారాధించు వారు భూతేజ్యాః = భూతములను ఆరాధించు వారు 
దేవాన్‌ = దేవతలను భూతాని = భూతములను 

యాంతి = పొందుతున్నారు యాంతి = పొందుతున్నారు 

పితృవ్రతాః = పితృపూజ చేయువారు మద్యాజినః అపి = నన్ను పూజించే వారు 
పిత్యన్‌ = పితరులను మాం = నన్ను 

యాంతి = పొందుతున్నారు యాంతి = పొందుతున్నారు 


అర్జునా! దేవతల్ని ఉపాసించే వారు దేవతలనే పొందుతారు. పితృ పూజ చేసే వారు పిత్ళ దేవతల్ని చేరుతారు. 
భూతాలను సేవించే వారు భూతాలను పొందుతారు. నన్ను ఆరాధించే వారు నన్నే చేరుతారు. 


మతిని బట్టి గతి అంటారు పెద్దలు. నుతి మార్గాన పడుతుంది. మార్గము గమ్యాన్ని చేరుస్తుంది. మతిని 


బట్టి మార్గము. మార్గమును బట్టి గమ్యము. ఇదీ పద్దతి, ఏ విషయములో నైనా సాధన సాధ్యాలు कणं 
ఉంటాయి. ఉపాసనా మార్గాలు ఇందుకు విలక్షణ మేమీ కావ్య, 


తం యథా యథా ఉపాసతే తదేన భవతి - ఉపాసన ఎలా ఉంటే, దాని ఫలం కూడా అలాగే ఉంటుంది. 


—_ 


రాజ విద్యా రాజగుహ్య యోగము ~ 


ప్రస్తుత శ్లోకంలో ఉపాసకులు నాలుగు రకాలుగా చెప్పబడ్డారు, వీరిలో ముగ్గురు అవిధి పూర్వకంగా పరమేశ్వరుని 
అర్భించే వారు. అంటే పూర్వం మనం చూచినట్లు అన్య దేవతారాధకులు. అజ్ఞానంతో పూజించే వారు. నాల్గవ 
వారు అనన్యులు. సాక్షాత్తు భగవ దారాధకులు. 

అవిధి పూర్వకంగా ఉపాసించే దేవతారాధకులు అంతఃకరణ రూప ఉపాధిగత గుణత్రయ భేదమును 
బట్టి మూడు విధాలుగా తెలుస్తూ ఉంటారు. సాత్మికులు, రాజసులు, తామసులు అని మూడు రకాలుగా 
ఉంటారు. సత్త్వగుణ ప్రధానులైన సాత్వికులు దేవవ్రతులు (दर, రజోగుణ ప్రధానులైన రాజసులు 
పిత్ళ ప్రతులు (करुन, తమోగుణ ప్రధానులైన తామసులు భూతేజ్యులు (क्वथ, గుణభేదాన్ని బట్టి 
(గుణభేదాత్‌), కర్మభేదాన్ని బట్టి (కార్యభేదాత్‌) ఈ మువ్వురు ఉపాసకులు ఆయా ఫలితాలను పొందుతారు. 

దేవతోపాసకు లైన ఈ గౌణ భక్తులు (గుణ ప్రాధాన్యం కలవారు) వారు ఉపాసించే మూర్తులను, = 
విధులను బట్టి ఆయా లోకాలను పొందుతారు. లోకాలు ఏవైనా కాలం లోనే పాంద బడతాయి. దేశం 
తెలిసి వస్తాయి. కాలగతము, దేశగతము అయినందున ఇవి అనిత్యాలు. కనుక లోకాంతర ఫలాలు ఏవైనా 
నశించేవే. తిరిగి జన్మను అందించేవే. 

అల్ప బుద్దులు, స్వల్ప బుద్దులు గల వారు అయిన ఈ గౌణ భక్తులకు లభించే ఫలాలు కూడా అల్పం 
గానే ఉండి అంతము లవుతాయి (7 వ అ - 23 వ క్లో. అందుచేత, అన్య దేవతోపాసకులు వారి ఆరాధనా 
ఫలంగా పుణ్యం =, తత్సలితంగా పుణ్య లోకాలలో జీవించి, పుణ్యము క్షీణించ గానే మానవ లోకంలో 
తిరిగి జన్మిస్తారు (9 వ అ - 21 వ క్లో). 

గుణ ప్రధానులై, గుణ భేదాలతో ఉపాసించే ముగ్గురు దేవతారాధకుల్ని గూర్చి ముందుగా తెలుసుకొని, 
ఆ తరువాత అనన్యులైన భక్తుల విషయం చెప్పుకుందాము. 


దేవవ్రతులు 

దేవతలను ఆరాధించే వారు దేవవ్రతులు. అంటే దేవతల విషయంలో వ్రతము, అనగా నియమము 
కలవారు (దేవేషు వ్రతం నియమః कषु యేషాం తో దేవవ్రతాణ. అంటే యజ్ఞ దానాది నియమ రూపులు. 
సత్యగుణ ప్రధానులై ఇంద్ర, అగ్బ్యాది దేవతల్ని ఆరాధిస్తూ యజ్ఞాలను నిర్వహిస్తారు. వీరు శ్రౌత కర్మలను, 
అనగా శ్రుత్యుక్త మైన సాధనలను ఆచరిస్తారు. ఇంద్రాది దేవతల్ని తృప్తి పరుస్తారు. తతృలితంగా ఆయా 
లోకాలను పొందుతారు (దేవవ్రతాః దేవాన్‌ యాన్తి గజ్బన్తి. వీరు దేవయాజులు. పుణ్యఫలంగా స్వర్గాది లోకాలను 
పొందుతారు కనుక, పుణ్యం క్షీణించ గానే ఆయా లోకాలను త్యజించి తిరిగి మానవులుగా పుడుతారు. 
పితృవ్రతులు 

పితృవ్రతం కలవారు పితృవ్రతులు. అంటే, పితృ దేవతల యందు భక్తి కలిగి (ण्त्‌ కర్మలను, 
తర్పణ తిలోదకాలను సమర్పించే నియమంతో ఉపాసించే వారు (వెళ్ళ భక్తాణ. వీరు రజో గుణ ప్రధానులు. 
మానవ లోకంలో పితృ కర్మలతో పాటు వీరు ఆచరించే స్మార్త కర్మలైన పూజాదికాలు వీరిని మరణానంతరము 
పిత్ళృలోకం చేర్చుతాయి. కనుక, పితృ వ్రతులు పిత్సలోకాలను చేరుతారు (వెత్ళభక్తాః విత్ళాన్‌ యాతి 
ఇది కూడా కర్మఫలమే కనుక, ఫలం క్షయం కాగానే వీరు కూడా తిరిగి జనన మరణాల చక్రంలో పడిపోతారు. 


భూతేజ్యాలు 


భూత ప్రేతాలను, యక్ష రాక్షస గణాలను ఉపాసించే వారు భూతేజ్యాలు. వీరు తమోగుణ ప్రధానులు. 
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-- చైతన్య భగవద్గీత व 


లోకాలను పొందుతారు (భూతేజ్యా; 
లా భూతగణాన్ని పూజించే వారు మరణానంతరము భూతాలు వసించే లోకాల छ 
भ्‌ 


యాన్తి Gi 
NE cE ० బహు ధన వ్యయంతో పాటు అధిక దేహ శ్రమ కలవి 


అయిన వ్రతములను ఆ అః లోకంలో ష 
నుభవించి తిరిగి మానన లోకంలో పుడుతారు, 
చరించి, స్వల్ప ఫలాన్ని అల్చకాలం 
పైగా, ఆచరించే నియమ రూస కార్యాలలో కర్మ లోపం జరిగినా, వస్తు లోపం ఏర్పడినా, 96 
పైగా, వీరు ఆచ! పై ప 
లోపం కలిగినా, మంత్ర తంత్రాది లోపము సంభవించినా, ఫలితము రాక పోగా, విపరీతమైన ప్రతికూల ఫ 


వచ్చే ప్రమాదము కూడా లేకపోలేదు. 


ప్రయాసం అధికం, ఫలం ७९). దీనికి కారణం వీరి ఆరాధనలు అవిధి పూర్వకంగా ఉండటమే, 


అజ్ఞానంతో కూడి ఉండటమే. ఈ విధంగా గుణ భేదాలతో అన్య దేవతారాధనములో నిమగ్నమై పరమేశ్వరుని 
5 i నిత్వః ఫలాలను ఈ దేనవ్రత, పితృవ్రత భూతేజ్యాలు అనుభవించి 
అవిధి పూర్వకం అర్చించి, అనిత్య (क తపనే పొందుతున్నా క 
యాతాయాతౌలలో పడుతూ ఉంటే, నాల్గవ వారైన అనన్యులు, భగవద్భకులు ( se ५ 
అంటున్నాడు భగవంతుడు (ముద్యజిన శీలాః మామేన యాన్తి గణ్బత్తి. గుణ (ప్రధానులైన ముగ్గు సకుల 
కంటే అనన్యులైన భక్తులు విలక్షణమైన వారు. వారిని గూర్చి మరి కొంత చెప్పుకుందాం. 
మద్యా 
pan అంటే పరమేశ్వరునే ఆరాధించే అనన్యులు. వీరు పరమేశ్వరుని ఆరాధిస్తారు. పరమేశ్వరుని 
ఎలా ఆరాధిస్తారు? జ్ఞానపూరితంగా ఉపాసిస్తారు. పరమేశ్వరుడు జ్ఞానస్వరూపుడు. అనంతుడు. అనంతుడైన 
వానిని పాందాలి అంటే, ఏం చెయ్యాలి? ఏది చేసినా అది కర్మే కనుక, కర్మ పరిమితమే కనుక, పరిమితమైన 
కర్మ ద్వారా అనంతుని పొందలేము. 
భగనంతుడు ఒక ప్రదేశంలో ఉండేవాడు అయితే ప్రయత్నించి పొందవచ్చు. అంతటా ఉండేవాణ్ణి 
చేరుకునే మార్గ మేది? అనంతము అనే దానిలో నీవు వేరుగా ఎక్కడున్నావు? కనుక అనంతుణ్ణి నీవు పొందే 
ఉన్నావు, పొందే ఉన్న దానిని పొందడానికి నీవు ఏమి ప్రయత్నము చేస్తావు? తెలుసుకుంటావు. అంతే, పొందే 
ఉన్నాను అనే జ్ఞానాన్ని పొందుతావు. 
తాను తియ్యగా ఉండటానికి బెల్లం ఏమి చెయ్యాలి? ఏమీ చెయ్య నవసరం లేదు. తెలుసుకోవాలి. నేను 
తియ్యగానే ఉన్నాను అని అర్థం చేసుకోవాలి, అదే జ్ఞానం, ఇలా ఉన్న దానిని తెలుసుకోవడం కష్టమూ? లేకలేని 
దానిని పొందడము కష్టమూ? ఆలోచించండి. అదే జ్ఞాన వైభవం. కనుక, జ్ఞానంతో సరమేశ్వరుని ఆరాధించే 
వారు పరమేశ్వరునే పొందుతున్నారు. జనన మరణాల నుండి విడి పడుతున్నారు. 
అధిక శ్రమతో అల్ప ఫలాన్ని పొంది జనన మరణ చక్రంలో తగులుకోని దేనతారాధకులు అలమటిస్తూ 
వ न aps అనంత ఫలాన్ని 206, జనన నురణ వలయం నుండి విడిపడి అనన్య భక్తులో 
क म వీ 6.8 లాగా వస్తు ప్రాధాన్యం కర్మ 
శమురిరచడం ६ డైన వానికి మన మేమిన్వగలం? ఆయన ప్రపాదించినవే తిరిగి ఆయనకు उणा 
్పెంచడం కన్నా భక్తులు చేయగలిగింది ఏమీ లేదు, 
ఆ నమర్దణ ఎలా ఉంటుందో చూద్దాం, 
ష తో 
pals ఫేలం తోయం యో మే భక్త్యా ప్రయచ్చతి ! 
క్యుసహృత నుశ్నామి ప్రయతాత్మన; ॥ 26 


re 1. నో 


U0 ण రాజగుహ్య యోగము = 


పత్రం-పువ్పం-ఫలం-తోయం-యః-మే-భక్త్యా-ప్రయణ్ధతి 
తత్‌-అహం-భక్త్యువవ్యాతం-ఆశ్నామి-ప్రయతాత్మనః 
యః = ఎవడు ప్రయచ్చతి = సమర్పించునో 
భక్త్యా = భక్తితో ప్రయతాత్మనః = నిష్మాముడైన అట్టి భక్తుని యొక్క 
పత్రం = ఆకునో భక్షుపహృతం = భక్తిపూర్వకముగా సమర్పింపబడిన 
పుష్పం = పువ్వునో తత్‌ = దానిని 
ఫలం = ఫలమునో అహం = నేను 
తోయం = ఉదకమునో అశ్నామి = భజిస్తున్నాను 
మే = నాకు 


అర్జునా! ఆకు అయినా, పువ్వు అయినా, పండైనా, నీళ్మైనా నాకు భక్తితో సమర్పిస్తే చాలు. భక్తి కలవాడు బుద్ధిగా 
వ్యాఖ్య 

ప్రేమ చలనాలు 

(>> పవిత్ర మైంది. భక్తియే ప్రేమకు పరాకాష్ట. భక్తిగా మారిన (ప్రేమ అమృత స్వరూపమై అలరారు 
తుంది. భక్తుని హృదయం నుండి నిరంతరం ప్రవించే (ప్రేమ ప్రవాహము పరమేశ్వరుని చరణాలను చల్లగా 
తడుపుతూ ఉంటుంది. 

భక్తి అనేది ఉత్కృష్టమైన ఉసాసన. విశిష్టమైన ఆరాధన. (ప్రేమ స్వరూపమైన భక్తి బుద్దిలో భావనా రూపంగా 
ఉంటుంది. బాహ్యంలో (క్రియా రూపంగా వ్యక్త మవుతుంది. ఈ రెండూ కలిసి నపుడే భక్తి ప్రతిక్షణ వర్హమానమై, 
అనుభవ రూపంగా విలసిల్లుతుంది. र 

ధ్రేము దాగేది కాదు. భక్తి దాచబడేది కాదు. (ప్రేమ రూపమైన భక్తిని హృదయంలో ఉంచి మూత! 
పెట్టలేము. అది కళ్ళ ద్వారా తొంగి చూస్తుంది. మాట ద్వారా బయట పడుతుంది. చేతులను చలింప చేస్తుంది, 
చేతలలో చిందు లేస్తుంది. 

విరబూసిన మల్లెలు వెదజల్లే పరిమళాలను చేతులు అడ్డుపెట్టి ఆపగలమా? భక్తి కూడా छन 
ఉంటే ప్రేమ కార్యాలు అనివార్యంగా సాగుతాయి. నీరు పోయక పోతే మొక్క పెరగనట్టు ప్రేమా కార్యాలు: 
లేకుండా (ప్రేమ వృద్ది చెందదు. eas 

మొక్క ఆర్భాటము లేకుండా పెరుగుతుంది. ప్రేమ ఆడంబరము తెలియకుండా తిరుగుతుంది: సూర్లు 
నుండి కదిలే నులివెచ్చని లేత కిరణాలు, పువ్వుల లోని రంగుల పొంగులు, చల్లగా మెల్లగా. చలించే pea छ 
తరంగాలు, గుర్తులు విడవకుండా గగనంలో విహరించే విహంగాలు - ఇవన్నీ మనస్సుపై ప్రకృతి లిథిలచే ॐ 
సంతకాలు, అన్నీ ప్రేమ కార్యాలే. శబ్దం లేకుండా బుద్ధిలో అలజడిని సృష్టించే ప్రేమ చలనాల ( భాషల్లో ప 
మర్మంగా, రమ్యంగా అచ్యుతుని అడుగు జాడలను తెలిపే ముచ్చట్లే. wi i 

ప్రకాశము లేకుండా సూర్యుడు ఉండలేడు. సూర్యుడు, సూర్య ప్రకాశము రెండు కావు. ప్రేము:కార్యాతుక! 
లేకుండా ప్రేమ ఉండలేదు. భక్తి కార్యాలు లేకుండా భక్తి నిలవదు. భక్తి, భక్తి కార్యాలు రెండు. కావు द 

ప్రేమకు ఇవ్వడమే తెలుసు. ప్రకాశాన్ని విరజిమ్మడమే భానుని ప్రభానము. వర్షించడమే మే; ५५ 
బౌదార్యం, అన్నం పెట్టడమే అవనికి తెలుసు. ప్రాణం పోయడమే గాలికి తెలుసు. ఇవన్నీ ప్రేమ్‌ శర్మలు: 


~ 
-- చైతన్య భగవద్గీత ण न 


కానే కార్యాలు. భక్తులు కూడా పరమేశ్వరుడు మెచ్చుకొనే లాగా ఇచ్చుకొనే 


కొనే इग 2० 
क ws కోవడాలే సమర్పణలు. 


కార్యాలలో ముచ్చట పడతారు. ఆ ఇచ్చు! 


సమర్పణల సందడులు 
సమర్పణము (ప్రేమ కార్యము. సే व 
అక్కడే సమర్పణము సముజ్జ్వలమై శోధిస్తుంది. ४4 
ప్రీనుతో గ్రహిస్తాడు. గ్రహించి అనుగ్రహిస్తాడు. ద 
చేసేది భక్తి, చూపేది దయ. పరమేశ్వరుని దయతో సర్వమూ సిద్దిస్తుంది. అదంతా భక్తితో ముడిపడి 
ఉంటుంది, భక్తి కార్యాలలో మడత పెట్టి ఉంటుంది. మడతలు విప్పుతూ ఉంటే కొరతలు తప్పుకుంటూ 


నురించే వాడు భక్తుడై ఉండాలి. సమర్చించేది భక్తితో అర్పించ బడాలి, 
iy నునం ఏది సమర్పించినా, భగవంతుడు దానిని 


పోతాయి. 
“ఈ ప్రపంచంలో ఎవరికి ఏది ఇచ్చినా, ఎంత ఇచ్చినా, మనం SS मठ तक ठ. स्थः यी 
చెందిన ఆనవాళ్ళు అగుపించవు. ఏది ఇచ్చినా తృప్తి చెందని వాడు మానవుడు. ఏది సమర్పించినా సంతృప్తి 
పడేవాడు మాధవుడు. 
ఇంతకీ భగవంతునికి సమర్పించడానికి మన వద్ద ఏముంది? మనం ఈ ప్రపంచంలో కాలు మోపిన 
నాడు మన చేతులు ఏమి పట్టుకొచ్చాయి? నున భుజాలు ఏమి మోసుకొచ్చాయి? రిక్త హస్తాలతో వచ్చాం. 
మరి మన వద్ద ఏముందని భగవంతునికి సనుర్పిస్తాం? 
ఏదైనా పరమాత్మ సృష్టించిందే. ఆయన సృష్టి లోని వస్తువే, ఆయన వస్తువునే ఆయనకు సమర్పిస్తున్నాం. 
వస్తువు పరమేశ్వరునిదే, ఆయన వస్తువునకు మన భక్తిని జోడించి అర్పించడమే మనం చేయదగిన కార్యము. 
వలువలు ఆయనినే, వలపులే మనవి. పదార్థం పరమేశ్వరునిదే. (ప్రేమే నునది. పరమేశ్వరుడు ప్రసాదించిన 
పదార్థాన్ని ప్రేమ పళ్ళెంలో ఉంచి సమర్పించడమే నున ఆరాధన. ఆయన అనుగ్రహించిన కర్పూరాన్ని మన 
భక్తితో వెలిగించి త్రిప్పడమే నీరాజనం, 
పరమేశ్వరునికి తృప్తి నిచ్చేది ఆయన సృష్టి లోని వస్తువు కాదు; మన హృదయం లోని భక్తి, కనుక, భక్త 
स~ భక్తితో సమర్పించడ మొక్కటే మనం చేయవలసిన పూజా కార్యేం. కనుక, భగవంతునికి ఏమి 
సమర్పించాము? అనేది ముఖ్యం కాదు. ఎలా సమర్పించాము? అనేదే ప్రధానం. 
=; sk ॥ జనుల ఆకలి తీర్చే జనార్దనునికి మనం ఆహారం दय మనం 
॥ ? తప్పక తింటాడు. తినకపోతే ఎందుకు పెడతాము? అహం छद्‌ - నేను 
తింటున్నాను అని ఆయనే ప్రకటించు కున్నాడు కదా! నురి, మనం సమర్పించే దానిని ప రగించే 
టపుడు" సమరించడం అనే కారా! పు ెంచే దానిని పరమేశ్వరుడు ఆ 
न्थ) ०८० అనే కార్యాన్ని మించిన పవిత్రమైన కార్యం మరొక 
అందుచేత, సమర్పణ అనేది ఆరాధనలో ప్రధానషై कसनः లో 
అతి ప్రధాన మైంది. ఏమి సమర్పిస్తున్నాము అనేది ఒక १2 ఎలా సమర్చిస్తున్నాము అనేది అందు = 
భగవంతుడు చూడడు, ఏదైనా అర్పించు, అది at नन న మైంది. నువ్వు ఏది సమర్పించావు లో 
పూజార్ణాలే. అన్నీ ఆరగింపులే, అనంతుడైన పరమేశ్వరు! हि పండైనా, నీళ్ఫైనా, ఏదైనా ఫరవాలేదు. అ 
నీ భక్తికీ మెచ్చి ఆరగిస్తున్నాడు. పరుడు ఆకలేసి తినడం లేదు. సీ ఆర్తిని చూసి తింటున్నాం 


= ~~ 
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ఏది ఇచ్చినా భగవంతుడు పుచ్చుకుంటాడు. కాకపోతే, ఇచ్చేవాడు అర్హత కలవాడై ఉండాలి. యోగ్యత 
కలవాడై ఉండాలి. ఆ అర్హత ఏమిటి? ఆ యోగ్యత ఎలాంటిది? భక్తియే అర్హత. అదే సమర్పించడానికి 
యోగ్యత. భక్త్యా వ్రయబ్ఞతి - భక్తితో ఇవ్వాలి. భక్తు వవ్యాతం - భక్తితో సమర్పించ బడాలి (భక్త్యా ~) 
భక్తి పూర్వకం ప్రాపితం). భక్తి అనే పదాన్ని ఈ విధంగా ప్రస్తుత శ్లోకంలో రెండు रे gerne 
జరిగింది. నిష్కల్మషంగా ఆంతర్యంలో భావనా రూపంలో ఉండ వలసింది భక్తి. అలాగే నిష్కామ్యంగా బాహ్యం 
కార్య రూపంలో నిండ వలసింది కూడా భక్తే, బాహ్యాభ్యంతరాలలో కొరత లేని భక్తి, వెలితి తెలియని భక్తి 
ఉండాలి అని సూచించడమే రెండు సార్లు భక్తి పద ప్రయోగము. 


పత్రం - పుష్పం - ఫలం - తోయం 

పత్ర పుష్ప ఫలోదకాలు ఏవైనా సరే, భక్తితో సమర్పిస్తే, పరమేశ్వరుడు ఆరగిస్తాడు. అశ్నామి - తింటాను 
అన్నాడు. పండ్లు సరే తినొచ్చు. మరి ఆకులు, పూలు కూడా తింటాడా? అదలా ఉంచినా, నీళ్ళు ఎలా తింటాడు? 
లాగే వాటిని తినడ మంటే, తినే వాటిని త్రాగడము అని అర్థం చేసుకోవాలా? 

అదలా ఉంచి, వేదం వైపు తిరిగితే, న హా వై దేవా అత్షన్రి న रथय తదేవా2... మృతం कनन - 
భక్తులు సమర్పించిన వాటిని దేవతలు తినరు. పానం చేయరు. అమృతమును కూడా కళ్ళతో చూచి తృప్తి 
చెందుతారే గాని త్రాగరు ఆని వేదం చెబుతోంది. అమృతాన్ని కూడా దేవతలు శ్రాగరు అనేటప్పుడు, దేవ 
దేవుడైన భగవంతుడు ఈ పత్ర పుష్పాలు ఆరగించడ మేమిటి? నదీ జలాలు పానం చేయడ మేమిటి? ఇదంతా 
ఎందుకు చేస్తున్నట్లు? భక్తు పవ్మాతం- భక్తితో సమర్పించడమే దానికి కారణము. భక్తితో ఇస్తే చాలు, ఏవైనా 
భగవంతుడు అందుకుంటాడు. భక్తి ఉంటే చాలు, ఏదెచ్చినా గ్రహిస్తాడు. ఎవరి నైనా అనుగ్రహిస్తాడు. 

ఇరువుగ నినుక లోన బొరలిన యుడుత భక్తికి 

కరుణించి బ్రోబితి వని నెర నమ్మితి నిన్నే తండ్రి 

వలుకేబంగార మాయెనా? కోదండ పాణి = १ వలుకే॥ 

అంటూ భక్తులను అనుగ్రహించే భక్తవత్సలుడు, కరుణామయు డైన పరమేశ్వరుని పరనశించి క్రీర్తించాడు 
భద్రాచల రామదాసు. 

ఆకలి తెలియని భగవంతుడు ఆకులు ఆరగించే వాడు కాడు, ఫల పుష్పాదులు తినేవాడూ కాడు. నీళ్ళు 
తాగడానికి ప్రాణ ధర్మ్యమైన దాహం ఆయనకు లేదు. ఆయన ప్రాణనాధుడు. ప్రాణ నిలయుడు. ప్రాణ జీవనుడు. 

పువ్వు పువ్వుగా ఉండి పరిమభించడానికి కారణమైన వాడు తాను. ఆకు ఆకుగా ఉండి పచ్చగా కళకళ 
లాడటానికి హేతువు తానే. పండు పండుగా ఉండి, రసపూర్ల్ణం కావడానికి కారణము తానే. నీరు నీరుగా 
ఉండటానికి ఉదజని, ప్రాణవాయువుల సమ్మేళనాన్ని రూపొందించింది తానే. అన్నిటికీ ఆధారమైన ఆయనకు 
ఇవేవీ అవసరం లేదు. ఆయన గ్రహించేది మన భక్తిని మాత్రమే. సాధారణంగా అశ్నామి అంటే ఆరగించడము 
అని భావిస్తాము. అక్కడ నుండే పుట్టుకొస్తుంది ఈ మీమాంస. అశ్నామి అంటే గృవ్లామి అని భాష్యంలో అర్థం 
చెప్పారు శ్రీ శంకరాచార్య స్వామి. గృహామి అంటే గ్రహిస్తాను అని అర్థము. ఆయన గ్రహించేది మౌ 
వస్తువును కాదు. వస్తువును సమర్పించే వ్యక్తి లోని భక్తిని. 
అవే ఎందుకని? 


११ పత్రం పుష్పం ఫలం తోయం - ఎందుకని ఈ నాలుగే సమర్పణ వస్తువు లయ్యాయి? ఇవి కాకుండా 
మరేపీ ఇవ్వకూడదా? ఇంకేవీ పనికి రావా? ఈ నాలుగే ప్రశస్తములా? పవిత్రములా? ఉత్కృష్టములా? లేక 
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నాలుగైలే సులభంగా దొరుకుతాయి, అందరికీ లభిస్తాయని, ७ 
age मु ప్రధానంగా గల భక్తి కూడా అన్నిటి కన్నా మ. 
సులభంగా (= ॥ 
సురక్షితము, 11 न द 

మరి, వీటితో ఈ ప్రపంచంలో ఎవరి నైనా 9 श ल ६५५ श 
ఒప్పుకుంటాడా? సారెకు బదులు పువ్వులు బిందెల క రుగుతాయా? నీ స 
దాటుతుందా? కట్న కానుకలు లేవని పొట్లక్షాయలు చేతిలో పెడితే పెళ్ళిళ్ళు జర Wns శ్ళను నిధులుగా 
न 6०४० ఎవరైనా తృష్తి చెందుతారా? కానీ పరమేశ్వరుడు తృప్తి చెందుతాడు, 
ఏందుకో తెలుసా? ఆయన గ్రహించేది మనం సమర్పించే వస్తువును కాదు, మన భక్తిని. 

పత్రం- పత్రం అంటే ఆకు. అన్నయ్యకు అరణ్యంలో ఆడపడుచు అర్పించింది ఆకు గాక మరేమిటి? 
అర్పించింది ఆకు. అందుకున్నది అక్షయం. చెల్లెమ్మా! నాకు ఆకలిగా ఉంది అన్నం వడ్డించు అన్నాడు ఆక 
లెరుగని అచ్యుతుడు అరణ్యంలో. అన్నయ్యా! పాత్ర నిండుకున్నది అన్నది ద్రౌపది చిన్నబొయి, 'సూర్యదత్త 
మైన అక్షయపాత్రను చూపిస్తూ, 

ఆ పాత్ర అంచుకు శాక లేశం అంటుకొని అగుపించింది. అంతే. ఆ శాక లేశాన్ని నోటిలో వేసుకొని, 
విశ్వాత్మా ప్రీయతాం దేవస్తుప్ర శ్థాస్తీతి యజ్ఞభుక్‌- ఈ శాకంతో విశ్వాత్ముడు, యజ్ఞ భోక్త అయిన భగవంతుడు 
'ీతి చెందు గాక! అని పలికాడు శ్రీకృష్ణుడు. 

ఆ పలుకులో పరమార్థం ఏమిటో! పది వేల నుంది శిష్యగణంతో వచ్చి, ఆతిథ్యం ఇవ్వమని ఆజ్ఞాపించిన 
దుర్వాస మహర్షి అభీష్టం నెరవేరడానికి ఆ పలుకే హేతువైంది. సమర్పించింది ఒక ఆకును మాత్రమే. ఆకలి 
తీరింది పదివేల నుందికి. పరమేశ్వరుని పరమ (ప్రేమను వర్లించడం ఎవరి తరము! ఓం నమో భగవతే 
వాసుదేవాయ, ... పత్రం సమర్పయామి! 

పుష్పం - పత్రం లాగా పువ్వును కూడా పరమేశ్వరునికి అర్బణ చేయవచ్చు. సరోవరము నందు 
మొసలి గజేంద్రుని పాదమును పట్టుకొని లోనికి ఈడుస్తున్న సమయంలో, బహుకాలం పోరాడి అలసిపోయి, 
భల అగ గజేంద్రుడు శ్రీహరిని ప్రార్థిస్తాడు. గజేంద్రుని మొర ఆలకించి, వైకుంఠపురం నుండి 
కూడిన తొండమును pa ass अ 
(पछ గురో భగవన్‌ నమస్త. అని a ఊగన్నాథా! భగనంతా! వీకు ज 
సరోవరంలో నిలబడి సమర్పించిన తానుర పుష్పా es Gps Pome} wee 
ప్రయోగించి మకరి శిరస్సును ఖండించి, न न न 

శ్రీహరి ప్రాణదానం చేసి పసు ద్ద . కేవలం పుష్పమును సమర్పించిన గజేం 
+ ह సి ఉద్దరిం' డు. ఓం నమో భగవతో వాసుదేవాయ .-. వుష్పం సమర్పయామి! 
జు మ గజేంద్రుడు పరఘేశ్యరుని అనుగ్రహానికి పాటు జల్లి 
కాగానే నువ్వు తరిస్తాను, అంతవరకు సంపాలీరము an తరలి मः = 
దే నిరీక్షిస్తూ జీవించ మని చెప్పిన గురుదేవుని వచనాలను 


హృదయ, 69; $ క్షణను కొ శించి 
గదయంలో నిలుపుకొని శ్రీ రాముని కొరకు నిరాశ లేని నిరీక్షణను 5१ 'నసాగించింది శబరి. 
రాముడు రానే వచ్చాడు, శబరీ! స్వ దా? ప్రశ్నించాడు. శబ! 
' १) 1 గురుసేవకు ఫలితం లభించిందా? అని 9) ఎ 


=. ~~ నాలో 


000 రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము తొ 


ఆద్య ప్రాప్తా తపః సిద్ధిః తవ సందర్భనా శ్రీయా: 
అద్య మే నఫలం తప్తం గురవశ్ల ను ఫూజితాః ॥ 
రామా! నేడు నీ దర్శన భాగ్యం లభించింది. నాకు తపస్పిద్ది ప్రాప్తించిందని భావిస్తున్నాను. నేను చేసిన 
తపస్సు, నే నాచరించిన గురుసేవ సఫలము లయ్యాయని విశ్వసిస్తున్నాను అంది శబరి. 
రాముని సేవించింది. రుచికరమైన ఫలాదులను సమర్పించింది. రామసేవలో సంతృప్తి చెందింది. ९ 
హం త్వయా భక్త్యా గచ్చ కామం యథా సుఖమ్‌ - శబరీ! నన్ను భక్తితో పూజించావు. ఇక పరలోకాలకు సుఖంగా 
వెళ్ళు అని రాముడు ఆశీర్వదించి సంపించాడు. పక్వమైన ఫలాలను, మధురమైన ఫల మూలాదులను భక్తితో 
రామునికి అర్పించి (ఫలాని సువక్వాని మూలాని మధురాణిచ) ७९००6 శబరి. ఆమె సమర్పించిన 
ఫలాలను ఆరగించి శ్రీరాముడు ఆమెకు ముక్తిని ప్రసాదించాడు (ఫలాన్యా స్వాద్య కాకుజ్ణుః తస్వై ముక్తిం పరాం 
దదౌ) అన్నది పద్మ పురాణము. శ్రీరాముడికి ఫలాలను సమర్పించి మోక్ష ఫలాన్ని అందుకున్న శబరి భాగ్యాన్ని 
ఎంతగానో కీర్తించాడు త్యాగరాజస్వామి. 
ఎంతని నే వర్ణింతును? శబరీ భాగ్య ॥ మెంతని ॥ 
దాంతుల వరకాంతలు జగమంత నిండి యుండగ  ॥ ఎంతని ॥ 
కనులార సేవించి కమ్మని ఫలముల నొసగి 
తనువు పులకరించ పాద యుగములకు మ్రొక్కి 
ఇనకులవతి సముఖంబున పునరావృత్తి రహిత వద 
మును పొందిన త్యాగరాజు నుతురాలి వుణ్యంబును ॥ ఎంతని ॥ 
శబరి భాగ్యమే భాగ్యము. ఆ అదృష్టాన్ని ఎవరు వర్ణించ గలరు? ఎందరు యోగులు! మరెందరు 
పవిత్రమూర్తులు! ప్రపంచంలో ఎందరు సాధ్వీమతల్లులు! అయినా, శబరి అదృష్టమే అదృష్టము! 
రాముడికై యెద సౌందర్యంతో ఎదురు చూచింది. తనివి తీరా దర్శించింది. పక్వమైన ఫలాలను 
సమర్పించింది. పులకరించిన మేనుతో రాముని చరణ పంకజాలకు ప్రణమిల్లింది. రాముని సన్నిధిలో పరంధామం 
చేరి పోయింది. ఫలం సమర్పించింది. మోక్షఫలం అందుకున్నది. ఓం నమో భగవతో వాసుదేవాయ... భలం 
నమర్పయామి! 
తోయం ~ తోయం అంటే ఉదకము. జలము. పత్ర పుష్ప ఫలాదులు సమర్పించలేక పోతే, కేవలం 
० నారాయణుడు తృప్తి చెందుతాడు. అలా ఉదకాన్ని అర్పించి ఉద్దరింప బడిన మహనీయుడు 
ంతిదేవుడు. 


రంతిదేవుడు ఒక మహారాజు. సర్వులలో సర్వేశ్వరుని దర్శిస్తూ, తన సంపద నంతా జనులకు వితరణ 
చేసిన ఉదార దానశీలి. 


ఒకప్పుడు దేశంలో క్షామం సంభవించింది. రంతిదేవుడు నలభై ఎనిమిది రోజులు ఆహారానికి నోచుకో 
లేదు. అయినా అతనికి భగవంతునిపై భక్తి శ్రద్దలు తగ్గలేదు. 

ఎట్టకేలకు ఒకనాడు అతనికి ఆహారం లభించింది. తినబోయే సమయానికి అతిథి సమీపించాడు. 
అభ్యాగతః స్వయం విష్ణుః - అతిధి సాక్షాత్తు నారాయణుడే అని భావించిన రంతిదేవుడు తన ఆహారంలో సగ 
భాగమును అతిధికి సమర్పించాడు. 


మిగిలిన సగ భాగమును భుజించుటకు భార్యాబిడ్డలతో ఆసీను డయ్యాడు రంతిదేవుడు. ఈ లోగా 


नः 
॥ 171 — 


र 
-- చైతన్య భగవర్గీత =-= 


లో సగ భాగమును అతనికి సమర్పించాడు. మిగిలిన నాల్గవ ४०९ 
రొక అతిథి అరుదెంచాడు. అందు! సగ फ న్‌ 
we दः సరికి కొన్ని కుక్కలను వెంట బెట్టుకొని మరొక ५ అన్నం పెట్టనున్న 
అర్థించాడు. చివరికి మిగిలిన ఆ ఆహారాన్ని ఆ వ్యక్తికి సమర్పించాడు రంతిదేవు' ద 
ఆహార మంతా సమర్పించేశాడు. ఇక కేవలం నీళ్ళే మిగిలి ఉన్నాయి. అ త్రాగి వారి ప్రాణాలను 
నిలుపుకుందా నునుకున్నాడు. ఈ లోగా ఒక చండాలుడు అక్కడికి వచ్చి, కాస్తంత # ప్రాణాన్ని కాఫాడ్ల 
మని ప్రార్థించాడు. అంతే, ఉన్న ఉదకాన్ని కూడా ఆ పుల్కసునికి అర్పించి, అతనిలో భగవంతుని దర్శిస్తాడు 
రంతిదేవుడు. र 
స వానికి సే హ్మాదులు అక్కడ ప్రత్యక్షమై, రంతిదేవుని 
రంతిదేవుని సమర్పణ వైభవానికి సంతృప్తి చెందిన (బ్రహ్మో! మై 
ఆశీర్వదించి పరమ పదమును అనుగ్రహిస్తారు. ఓం నమో భగవతేవానుదేవాయ ... శుద్దోదకం సమర్పయామి! 


నాలుగు కావు - ఒక్కటే 

పత్రం పుష్పం ఫలం తోయం అనేవి నాలుగు కనిపిస్తూ ఉండినా, తాత్వికంగా విశ్లేషించుకుంటే ఆ 
నాలుగు ఒక్క దాని వివిధ రూపాలే, ఆ ఒక్కటే మన అంతఃకరణము. అదే అంతఃకరణ చతుష్టయము అనబడే 
మనస్సు, బుద్ది, చిత్తము, అహంకారము. 

పత్రము ఏదో కాదు, మనస్సే. చలనాత్మకం మనః - ఆకు చలించినట్లు నిరంతరం చలిస్తూ ఉండేది 
మనస్సు. చలన శీలమైన మనస్సు అనే పత్రాన్ని పరమేశ్వరుని పాదాల చెంత సమర్పించడమే పత్ర సమర్పణము. 

పుష్పము బుద్దికి ప్రతిరూపము. సుందర సురభిళమై, విజ్ఞాన సుగంధ పరిమళాలను వెదజల్లే వికాసయుత 
మైన బుద్దియే పుష్పము. బుద్ది లోని భాన సౌరభాలను భవ్యమైన భగవంతుని చరణ కనులాల చెంత 
సమర్చించడమే పుష్ప కైంకర్యము. 

'ఫలం అహంకారము. అహం భావనయే ఇక్కడ ఫలం. నావం కర్తా - హరిః కర్తా- నేను కర్తను కాను. 
భగవంతుని చేతిలో పనిముట్టును, ఏదీ లేక, ఏమీ లేక, ఎవరూ లేక ఖాళీ యైన నేను మురళి లాగా పరమాత్మ 
చేతిలో పరికర నయ్యాను అనే భావనతో అహంకార ఫలాన్ని పరమేశ్వరుని సవిత్ర పద సరోజముల చెంత 
'సమర్పించడమే ఫల నివేదనము. 


తోయం అంటే జలము, అదే చిత్తము. చింతన 
वि त చిత్తమ్‌ - పవాహంలో నీరు పోతూ, 
(క్రొత్త నీరు నస్తూ ఉండినా, ని కర్భ చిత్తమ్‌ - నదీ ప్రవాహంలో పాత 


త్య ప్రవాహం కొనసాగినట్లు, గత స పటి ఊహలను 

& పు, గత స్మృతులను, నేటి భావాలను, రేపటి ఊ 

పెనవేసుకుంటూ సాగే నిరంతర చింతనమే చిత్త మనే తోయం. చిత్తవృత్తు లన్నిటినీ నిరోధించి, చిత్తాన్ని 

చిద్విలాసుని చరణ పంకజముల చెంత ఉంచడమే ఉదక స బు: కషప తిం ఇషం వలం తో 

అనే మనోబుద్ద్య్వహంకార చిత్తములనే ఆం తర్జన, కనుక పత్రం పుష్పం ఫలం తో అ 

కాం ఇత్తములన అంతఃకరణ చతుష్టయ; ప స స 
ete ne १ మును పరమేశ్వరునికి సమర్పించి సంతసించ 
నః తో 4 
wes ५ भत దేవతలను తృప్తి పరచడానికి ఆచరించే యజ్ఞ క్రతువులలో ऽन 
నని పూర్వ क त न వెచ్చించినా, లభ్య మయ్యేది మాత్రం అనిత్య ఫలకే 
श . కాని, మహిమా; ప £ 

ద్రవ్యోపకరణాలు ఏవీ అనసరం इतथ అయిన పరమేశ్వరుని అర్చించడానో 

„२ లైనా సరిపోతాయి. 1 1 


త్ర ఫలోః 
ఇక్కడ వస్తు సామ, త్‌ పుష్ప ఫలోదక్రా 
లం భక్తియే ముక్తిని అను గ్రహిస్తుంది. శ్రమ అల్పి' 


కర్మ కలాపాలు ప్రధా; 
ఫలం అనంతం, é ప్రధానం కావ, ई 
== न न తో 


षड रकां రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ొ 
క దళ్‌ మైనను, పుష్ప మైనను ఫలమైనను నలిలమైన past 1 
1.1 రుబిరాన్న భుజింతున్‌॥ 
न ॥ = జ ५ డుతూ ఉంటే, తనంతట 
అని కుచేలుడు తాను తెచ్చిన అటుకు లనే స్వల్ప పదార్థమును సమర్పించలేక సిగ్గు ప ९ 0 ध 
తాను వాటిని అంది పుచ్చుకున్న శ్రీకృష్ణుడు, పై పద్యమును ఆంధ్ర భాగవతం వినిపించాడు: నౌ is 
భక్తి కలిగిన నా భక్తులు ఆకు అయినా, పువ్వు అయినా, పండు అయినా, నీళ్ళు అయినా , ఏది त 
ప్రేమతో వాళ్ళు సమర్పించే దానిని మధురాన్నంగా భావించి ఆరగిస్తాను అన్నాడు व sie అ 
~ దశను స్కంధములో శ్రీకృష్ణ పరమాత్మ. అక్కడ కుచేలుడికి చెప్పిందే ఇక్కడ కౌంతేయుని: అ >. 
ఇచ్చేవాడు భక్తుడు. పుచ్చుకొనే వాడు భగనంతుడు. అందించే వాడు భక్తుడు. అమగహొరచే వాడు 
అచ్యుతుడు. ఆశ్రయించిన వాళ్ళందరూ ఆనందరూపు లయ్యారు. యమునా జలాలు చల్లగా మేనును తడిపాయి. 
పాన్నచెట్టు తన పుణ్యానికి పొంగిపోతూ పూలు రాలింది. గంగిగోవు పులకరిస్తూ గోపాలునికి పాలు ఇచ్చింది. 
నెమలి నర్తించి నందనందనునికి వినోదాన్ని పంచింది. ఏదీ సమర్పించ లేని చైతన్యుని పేద హృదయం కాపడము 
పెట్టే సేవకు సిద్దమైంది. 
ఎంత కందినదో కరము కొండ మోసి 
ఎంత నలిగినదో కరపద్మము బండి లాగి 
కాపడము పెట్టెద కరము నందించు తండ్రీ! 
నీ అడుగుల కడ పడి ఉందు చిన్నికష్ణా! 
అని చైతన్యుని మనస్సు చలించింది. 
వూజ నిత్యవూజగా మారాలి. ఆరాధన నిత్యారాధన కావాలి. నిత్మార్టనై శోభించాలి. చదవండి. 
యత్కరోషి యదశ్నాసి యజ్ఞుహోషి దదాసి యత్‌ । 


యత్తపస్యసి కౌన్తేయ తత్కురుస్వ మదర్చ్పణమ్‌ ॥ 27 
యత్‌-కరోషి-యత్‌-అశ్నానియత్‌-జాహోషి-దదాసి-యత్‌ 
యత్‌-తవస్యసి-కౌంతేయ-తత్‌-కురుస్వ-మదర్పణం 

కౌంతేయ = అర్జునా! యత్‌ = దేనిని 

యత్‌ = దేనిని దదాసి = దానము చేస్తున్నావో 

కరోషి = చేస్తున్నావో యత్‌ = దేనిని 

యత్‌ = దేనిని తపస్యసి = తపస్సు చేస్తున్నావో 

అశ్నాసి = తింటున్నావో తత్‌ = దానిని 

యత్‌ = దేనిని మదర్చణం = నా కర్పింపబడిన దానినిగా 
జుహోషి = హోమము చేస్తున్నావో కురుష్ట్య = చెయ్యి 


కౌనేయా! ఏదైనా చేసుకో! మరేదైనా తిను. ఏ హోమమైనా చేసుకో! ఏదైనా ఇచ్చుకో! ఏ తపస్పైనా ఆచరించు! 
కాని, అన్నిటినీ నాకే అర్పించడం అలవరచుకో! 


పత్రం, పుష్పం, ఫలం, తోయం - ఏదైనా సరే, దానిని అర్చించే వాడు భక్తుడు. ఎవరికి అర్పిస్తున్నాడు? 


~~~ ¬~ 


रक री 
-- చైతన్య భగవర్గీత न~ ~ 


2 గవంతుడు ఉంటే అక్కడ అర్సిస్తు 
పరమేశ్వరునికి, అర్బిస్తున్నాడు. ఎక్కడ न म भ 4 
భగనంతుడు లేని a సర్వత్ర as స सण సర్వేశ్వరుడు గగన సదృశుడు (విశ్వాధారం 
వాడక నైవేద్యం ఒక చోట ఏల టో ९5 = పెట్టడానికి అనువైన, ఘనమైన పళ్ళెం మన ఇంట్లో 
గగ సద్యశం). మరి గగన మంతటి వాడికి లేన 8००१ మరైతే భగవంతుడికి అర్పించే 
ఉందా? ఇల్లే ఆకాశంలో ఉంటే, ఆకాశాన్ని తెచ్చి ఇంట్లో ఎలా సెట్టుక్‌'గలం: బర! కే అర్చించే 
చెల? ఈ ఘీనూంస మన కవసరం లేదు. భక్తితో ఇస్తే (భక్త్యా త్రయబ్ఞతి) డ్రహిస్తాను అని ఆయనే అంటున్నాడు 
नु పుచ్చుకొనే వాడు సిద్దంగా ఉన్నప్పుడు, ఎవ్వని రి కష్టం కష్టమూ 
లేదు. ఇంతకీ ఆయన ఎక్కడ పుచ్చుకుంటాడు? అంతటా ఉండేవాడు ఎక్కడైనా పుచ్చుకోగలడు. మరి ఆయన 
ఎక్కడైనా పుచ్చుకోగలిగితే, ఆయన ఎక్కడ పుచ్చుకుంటే అక్కడ ఇవ్వడానికి ఇచ్చేవాడు ఎలా ఉంటాడు? 
అందుకని, అంతటా ఉండి అర్బించడం పరిమితుడైన ఇచ్చే వాడికి, అనగా భక్తుడికి సాధ్య పడదు కనుక, 
అంతటా ఉండి పుచ్చుకొనే సర్వేశ్వరుడు ఎక్కడిచ్చినా పుచ్చుకోగలడు కాబట్టి (సర్వతః పాణి పాదం తత్‌ సర్పతోక్లి 
శిరోముఖమ్‌ ... 13 వఅ- 14 వల్లో) భక్తుడు ఎక్కడ ఉండి భక్తితో అర్పించినా, దానిని సర్వేశ్వరుడు 
అందుకొని అను గ్రహిస్తాడు. భక్తుడు అర్చించేది పూజా గది లోనే కదా? పూజా సమయం లోనే కదా? అవును. 
కనుకనే, భగవంతుడు పూజలు జరిగే చోట వ్యక్త మపుతూ ఉంటాడు. పూజా గదులలో ఉంటాడు. పూజా 
నుందిరాలలో కొలువుంటాడు. పూజా మందిరాలు పరమాత్మ నిలయాలు కనుక, కేవలం పూజా సమయాల 
లోనే కాకుండా, సాధారణ సమయాలలో కూడా కాళ్ళు కడుగుకోకుండా పూజాగది లోకి గృహస్థులు వెళ్ళరు. 
సంప్రదాయము గల కుటుంబాలలో ఈ ఆచారం ఇప్పటికీ ఉంది. 
సరే, బాగుంది. అర్చన సమయాలలో అర్బణం ఎలా జరుగుతూ ఉందో అర్థమైంది. మరి, అర్బన 
ఎంత కాలం జరుగుతుంది? ఒక గంట, లేదా రెండు గంటలు. అలా కాలానికి పరిమిత మయ్యే అర్బన 
నిత్యార్చన అవుతుందా? నిత్యార్చన కానపుడు, కాలానికి పరిమిత నుయ్యే అర్చన ద్వారా భక్తునికి భగవంతునిలో 
ఏర్పడే సంబంధము నిత్య సంబంధము ఎలా అవుతుంది? నిత్య సంబంధము కానిది అనిత్య సంబం 
కదా! అంటే న్యక్షులతో మన కెలా అనిత్య సంబంధా లున్నాయో, భగవంతునితో ఉండే సంబంధం కూడొ 
వ ST సంబంధం ద్వారా నిత్యఫలం ఎలా అందుతుంది? నిత్యమైన మోక్షానికి మార్గం 


क क భక్తునికి ఉండే సంబంధం నిత్యమై శోభించాలి అంటే, అది నిత్యార్చన ద్వారానే 
9 fs పూజా సమయానికే పరిమితం కాకుండా ఎల్ల వేళల కొనసాగి నపుడే సిద్దిస్తుంది. పూజాగది 
उ = సాధన, అలా కాకుండా, వ్యవహార ప్రపంచంలో కూడా నిత్యోర్చన 
, "నసాగుతూ ఉండాలి, ప్రపంచమే పూః ర 
అది అర్బనే కావాలి. ఆరాధనే కావాలి. పరమే: & పూజా మందిరం కావాలి. ఏ కార్యాన్ని ఆచరిం 
. . శ్వరా! నేను ఏయే కర్నలు చేసి శ్రే కావాలీ 
(యద్యత్యర్మ కరోమి తత్త 9८० శంభో తవారాధనమ్‌! 2० చేసినా, అవన్నీ నీ ఆరాధన 
न ¢. ఇది బహిరంగ సాధన. న్నీ 
Gea చింతనము ప Spe వాక్కు ద్వారా స్తోత్రాలను వినిపించడం, మనస్సు 
నూదులు నిర్వహించినా, ఎవరికి ఏది వ , అలాగే విశ్వమందిరంలో ఏది చేసినా, ఏది తినిన 
పరమేశ్వరునికి ఆరాధనగా మారాలి, అప్పుడే ట్టనా, నిన్ను నీవు ఎలా నిగ్రహించుకున్నా - ఈ సమస్తము 
ప్రసాదిస్తుంది, ` అప్పుడ అర్చన సదా కొనసాగి నిత్యార్చనగా మారుతుంది. నిత్యఫలొన్ని 


— ll 
० 


0 రాజవిద్యా రాజగువ్య యోగము ఈ 
చేసే కార్యాలు చేరు వేరుగా ఉన్నా, ఆ కార్యాలను కదిలించే మనస్సు ఒక్కటే. మనస్సులో నడిచే భానవే 
కర్మను పూజగా మార్చుతూ ఉంద్లని పూర్వ జేకం లోనే అర్థం చేసుకున్నాం. నువ్వు ఏమి చేశావు? ५ 
చేస్తున్నావు? అని కాకుండా, ఎలా చేశావు? ఎలా చేస్తున్నావు? అనేదే భగవంతుడు ప్రధానంగా చూస్తాడు అ 
కూడా గ్రహించాము. కనుక, భావశుద్దిని కలిగి భావగ్రాహి అయిన జనార్దనునికి ప్రీతి కలిగించే విధంగా జీవించ 
గలిగితే, అట్టి జీవితమే నిత్యార్చనగా మారి నిత్య సంబంధాన్ని స్థిరపరచి, నిత్యఫలాన్ని అనుగ్రహిస్తుంది. 


కౌంతేయా! నువ్వు ఏది చేస్తున్నావో (యత్‌కరోషి, ఏది తింటున్నానో (యత్‌ అశ్నాన) ఏది హోమం 
చేస్తున్నావో (యత్‌ జాహోపు, ఏది దానం చేస్తున్నావో (యత్‌ దదాసీ), ఏ తపస్సు నాచరిస్తున్నావో (యత్‌ 
తపస్యస) దాని నంతటిని (తత్స్‌ నాకు సమర్పణము గావించు (కురుప్వ మదర్ప్సణమ్‌). ఇది పరమేశ్వరుని 
ఆడా 

ఈః విధంగా జీవించ గలిగితే ఒక్క క్షణం కూడా మనం పరమేశ్వరునికి అన్యంగా ఉండలేము. అనన్యులు 
గానే ఉంటాము. అనన్యులుగా జీవించ గలిగితే, మన యోగక్షేమాలను తానే వహిస్తానని భగవంతుడు ప్రతిజ్ఞ 
చేసి మరీ చెప్పాడు కదా! (9 వ అ - 22 వ క్లో). 

మన యోగక్షేమాలను ఆయనే చూసుకొనే शुं మనం కర్మలు ఎవరి కోసం చెయ్యాలి? ఆయన 
కొరకే చెయ్యాలి. మన కొరకు నునం కర్మ లాచరించుకుంటూ ఉంటే, మన యోగక్షేమాలను ఆయనెందుకు 
చూస్తాడు? రెండవ ఆలోచన లేకుండా, మరొక వ్యాపకం మనస్సులో పెట్టుకోకుండా సదా పరమేశ్వరునే 
చింతిస్తున్నాము కనుక, అలా నిత్యాభియుక్తులమై భగవంతుళ్ణే సేవిస్తున్నాము కనుక, మన స్వకార్యాలను 
ఆయన కొరకు త్యజించి ఉన్నాము కనుక మన యోగక్షేమాలను ఆయనే వహిస్తాడు. 


అయితే, మనం ఆచరించే కర్మల యొక్క ఫలితాలు మనకు అందవా? ఇక్కడే విషయాన్ని జాగ్రత్తగా 
అర్దం చేసుకోవాలి. లేకపోతే చిక్కుముడి పడుతుంది. మనస్సు చిందరవందరై, సాధన వక్రిస్తుంది. 


ఇంతకీ మనకు ఏం కావాలి? కర్మఫలమా? లేక మోక్షమా? మోక్షమే. మోక్ష మేమిటి? భగవంతుని 
పొందడమే మోక్షము. మరి మోక్ష మెక్కడుంది? మోక్షం అనేది జ్ఞానరూపంలో ఉంది. జ్ఞానం లభిస్తేనే మోక్షం 
సిద్దిస్తుంది. జ్ఞానం ప్రాప్తించాలి అంటే బుద్ది శుద్ది పడాలి కదా! శుద్ది లేని బుద్దిలో జ్ఞానం నిలుస్తుందా? నిలవదు. 
మరి, బుద్ది ఎలా శుద్ది పడుతుంది? 
అదలా ఉంచండి. బుద్దిని శుద్ది చేసుకోవాలి అంటే, అది ఇప్పటికి అశుద్ధమై ఉందని కదా అర్థం? మరి, 
బుద్ది ఎలా అశుద్ద మైంది? మల దోషము చేత. మల దోష మంటే ఏమిటి? రాగద్వేషాలే. మల దోషము 
తాలగితేనే, అంటే రాగద్వేషాలు మనస్సు నుండి రాలి పోతేనే బుద్ది శుద్ది పడుతుంది. 
ఇంతకీ రాగద్వేషా లంటే ఏమిటి? నాకు ఇది కావాలి. నాకు అది కావాలి. ఇవి నాకు దూరం కాకూడదు. 
అవి నా తోనే ఉండాలి. ఇదే రాగము. 
ద్వే నాకు ఇది వద్దు. నాకు అది రాకూడదు. ఇవి నాకు దూరంగా పోవాలి. అవి నాతో ఉండకూడదు. ఇదే 
షము. 
మరి, ఉన్నవి, లేనివి అన్నీ కర్మఫలాలే కదా! కర్మఫలాలు ఏవైనా అనిత్యాలే కదా! బంధహేతువులే కదా! 
షు నుండి విడిపడి మోక్షాన్ని పొందాలని కాంక్షించే ముముక్షువు ఆశించ వలసింది కర్మఫలాలనా, లేక్ష 
षु స్తా 
క్ష సాధనమైన జ్ఞానమునా? జ్ఞానమునే మన మందరమూ కాంక్షిస్తున్నాము. కానీ చిత్తశుద్ది ఉంటేనే జ్ఞానం 
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సిద్దిస్తుంది కనుక, రాగద్వేషాలను, అవి సృష్టించే కర్మఫలాలను విస్మరించాలి. అందుకు ఏమిటి మార్గం? 

పరమేశ్వరునికి సమర్పించడమే తరుణోపాయం, 
అప్పుడు కర్భత భోక్షత్వాల నుండి విడిపడి ఈశ్వరార్స 

కనుక, ५ కర్త ( కర్తను బాధించవు. అదేమి 

కర్తకు ఎలా దూర మవుతాయి? १ 

నాహం కర్తా-హారిఃకర్తా, కర్త శ్రీహరే గాని శేను కాదు. నేను ఆయన చేతిలో పరికరాన్ని. నా నుండి ఏ 
కర్మ జరిగినా అది పనిముట్టు నైన నా ద్వారా పరమేశ్వరుడు చేసిందే కనుక, ఫలం ఆయనకే చెందుతుంది, 
అంతా రామార్బణం. కృష్ణారణం. ఈశ్వరార్పణం. ఇదే సమర్పణ వైభవం. 

కర్మలలో కర్భత్వ భానన లేనందున నువ్వు కర్తవు కావు. ఫలితాలు ఏవొచ్చినా, నీకు కర్మ ఫలాల మీద 
ఆశ లేనందున, వాటిని ప్రసాదంగా స్వీకరిస్తావు కనుక నువ్వు భోక్తవు కావు. కర్త, భోక్త లేరు అంటే, రాగద్వేషాలు 
అదృశ్య మయ్యాయని అర్థము. ఏది వచ్చినా, ఏది పోయినా, మనస్సులో ఏ మార్పూ ఉండదు. బుద్ది సదా 
ప్రశాంతంగా ఉంటుంది. జ్ఞానార్హతను పొందుతుంది. ఇదే అంతఃకరణ శుద్ది. ఇదే కర్మయోగ ఫలం. మోక్షానికి 
మార్గం. 

అవశ్యం భావినామ్‌ కర్మణామ్‌ మయి వరమగురౌ సమర్పణం ఏవ మద్ధజునమ్‌; న తు తదర్థం పృథక్‌ వ్యాపారః 
కశ్చిత్‌ కర్తవ్య ఇతి అభిప్రాయః ! 

అవశ్యము చేయవలసిన కర్మములను పరమ గురువైన నా యందు సముర్పించడమే నా ఆరాధనము. 
అంటే, దాని కొరకు ఇతర వ్యాపారాలు, అనగా సాధనలు ఏవీ చేయ నవసరం లేదు అని అభిప్రాయము అని 
తమ గూఢార్డ దీపిక వ్యాఖ్యానంలో శ్రీ మధుసూదన సరస్వతీ స్వాముల వారు వ్యాఖ్యానించారు. 

'నేను' అనే అహంకారం అదృశ్య మైంది, 'నాది' అనే నుమకారం నిర్వీర్యమైంది. పనులన్నీ పూజ లయ్యాయి. 
పూజాఫలము పరమేశ్వర ప్రీత్యర్థం సమర్పించ బడింది. ఇటువంటి పవిత్రమైన ఆరాధనలో జ్ఞానానికి ఉపయుక్త 
మైన అంతఃకరణ శుద్ధి సాధకునికి ప్రాప్తించింది. 

పల్లవి: పూజా ఫలము నీకే ఉండనీ 
పూజేఫలముగా నాకు మిగలనీ ॥ పూజా ॥ 
అనుపల్లవి: సలిలము నిండిన నా నయనాలలో 
కదలక నీ రూపు నిలిచి పోనీ ॥ పూజా ॥ 
చరణము:నేనని నాదని బిగిసిన మనసు 
నారికేళమై పగిలిపోనీ 
కలతల గుండెను కుదిపిన మాయలు 
నీటి ధారలై కారిపోనీ नि 
అని నిత్యార్చనలో సత్య రాగాన్ని ००९०००6 చైతన్య గీతిక, 

ఏదీ లేకుండా రిక్త హస్తాలతో ప్రపంచం లోకి వచి 
నాది - నాది అని నేను చేసిన తప్పును, ( 
సమర్పణలో సంతృప్తి చెందుతున్నా, 


ణ బుద్ధితో మనం కర్మాచరణంలో ఉంటాము 
టి? కర్తకు సంబంధించిన కర్మఫలాలు 


నాది - నాది అని ఎన్నిటినో పట్టుకున్నా. భగవాన్‌! 
నీదే - నీదే అని పలికి నా బుద్ది లోని కల్మషాన్ని కడిగేసు కుంటున్నా 
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తత్మురుప్వ మదర్పణమ్‌ ~ చేయదగిన దానిని, చేయవలసిన దానిని చేయాలి. కాని, కర్భత్వమును, 
భోక్షత్వమును త్యజించి, సమర్పణ భావంతో చేయాలి. 

యదశ్నాసి 

తత్మురుప్వ మదర్పణం - ప్రాప్తించిన దానిని ఆరగించు (స్వతః ప్రాప్తం యత్‌ అశ్నాన). ప్రాప్తించింది 

అంటే భగవ త్ర్రసౌదంగా లభించింది అని అర్థము. ప్రసాదము అనేది వస్తువు కాదు, భావన, ప్రసాద భావన 
ప్రసన్నతను ప్రసాదిస్తుంది. ప్రశాంతతను కలిగిస్తుంది. భోజన సమయాలలో బ్రహ్మర్వుణం బ్రహ్మ హవిః అనే 
భగవద్గీతా శ్లోకాన్ని పరించడం వెనుక ఈ సమర్పణ భావమే ఉంది. 

యజ్ఞాహోషి 

తత్యురుష్వు మదర్పణమ్‌ - యజ్ఞ యాగాదులు ఆచరించినా ఈశ్వర ప్రీత్యర్థమే చెయ్యాలి. ఫలాసక్తి 
తేకుండా ఆచరించాలి. చిత్తశుద్ది నిమిత్తమే అనుష్టించాలి. ధర్మార్థ కామాల ప్రసక్తి ముముక్షువుకు లేనందున, 
చిత్తశుద్ది ద్వారా పాందబడే మోక్షార్థమే ఆచరించాలి. 

యత్‌దదాసి 

తత్మురువ్వ మదర్పణమ్‌ - ఎవరికి ఏది ఇచ్చినా, ఏది దానం చేసినా, పుచ్చుకొనే వానిలో భగవంతుని 
దర్శిస్తూ, 'కృష్ణారణం' అనే భావనతో సమర్పించాలి. మనం ఇచ్చేది లేని వాడికి, పేదవాడికి కాదు. సాక్షాత్తు 
లక్ష్మీపతికి, 

యత్‌ తపన్యసి 

తత్మురుప్వు మదర్పణమ్‌ - సంధ్యావందన, వేదాధ్యయన, జప, ప్రతాదులు, ఉపవాస దీక్షలు, ఇవన్నీ 
తపస్సులే. ఈ విధమైన తపోనిష్టను అంతఃకరణ శుద్ద్యర్థం, దంభ దర్పాదులు లేకుండా ఈశ్వరార్సణంగా 
ఆచరించాలి. 

అహంకార మముకారాల నుండి విడిపడి, రాగద్వేష రహితులై, భగవత్రీత్యర్థం సమర్పణ భానంతో 
జీవించే వారిని కర్మలు బంధించవు. కర్మఫలాలు బాధించవు. ఐదుగురు దేవతల ద్వారా ఐదు మంది బిడ్డలకు 
జన్మ నిచ్చినా, కుంతీ మాత పవిత్రతకు భంగం వాటిల్ల లేదు. నాయనా, అర్జునా! కౌంతేయా! కుంతీపుశ్రా! 


మాతృమూర్తి హృదయ సౌందర్యాన్ని అందుకో! అలా చేశావా, నీకు ఏం జరుగుతుందో, అది కూడా చెబుతాను. 
విను, 


శుభాశుభఫలై రేనం మోక్ష్యసే కర్మబన్దనైః | 


సంన్యాసయోగయుక్తాత్మా విముక్తో మా ముపైష్యసి ॥ 28 
శుభాశుభఫలై:-ఏవం-మోక్ష్యనే-కర్మబంధనైః 
షు సంన్యాసయోగయుక్తాత్మా-విముక్తః-మాం-ఉవైవ్యనే 
ras = € విధముగ సంన్యాసయోగయుక్తాత్మా = సన్యాస యోగయుక్తుడవై 
ఫలైః= శుభాశుభ ఫలాలను కలిగించే విముక్తః = విముక్తుడవై 
మాం =నన్ను 
మోక్ష్యసే = ముక్తు డవుతావు ఉపైష్యసి = क्छ) 


त= ~~~ 
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అర్జునా! సమర్వణ భావంతో జీవిస్తే శుభాశుభ ఫలాలకు కారణమైన కర్మ బంధం నుండి విముక్తిని పొందుతావు. 
సన్యాస యోగ యుక్తుడ వవుతావు. చివరికి నన్నే పొందుతావు. 
వ్యాఖ్య 

పూర్వ శ్లోకంలో యత్‌యత్‌ - ఏది చేసినా, ఏది తినినా, ఏది హోమం చేసినా, ఏది దానం చేసినా, ఏ 
తప మాచరేంచినా అని “ఏది ఏది' (యత్‌ యత్‌) అంటూ ఐదు విషయాలను ఉదహరించి, తత్‌ అనే ఒక్క 
పదం చేత, 'దానిని అంతయు' (తత్‌) నాకు అర్పణము చెయ్యి అన్నాడు. అలా అర్పణం చేయడం వల్ల 
(ఏవం छु నీకు ఏం జరుగుతుందో, అంటే నువ్వు ఏమువుతావో (తవ యద్ధవతి) దానిని ఆలకించ 
మంటున్నాడు. బ్రహ్మార్పణం అనే సమర్పణ భక్తికి ఫలం ఏమిటో విన మంటున్నాడు (తత్‌శ్రుణు). సర్వ కర్మ 
సమర్పణ ఫలాన్ని చెబుతున్నాడు. 


మోక్షఫలం 

పూర్వ శ్లోక ద్వ్యయంలో చెప్పినట్లు (ఏవం) సమర్పణ బుద్దితో కర్మలు ఆచరించడం వల్ల (యుత్సమర్పణం 
కుర్వన్‌ మోక్షాన్ని పొందుతావు (మోక్ష్యసే) అంటున్నాడు. మోక్ష మేమిటి? విముక్తియే మోక్షం. మరి, ఇక్కడ 
దేని నుండి విముక్తి? బంధము నుండి విముక్తి. ఇంతకీ బంధ మేమిటి? ఏ బంధము నుండి విముక్తి? 
కర్మబంధము నుండి విముక్తి (కర్మ బంధనైని). 


కర్మలు ఎలా బంధనము లయ్యాయి? ఫలితాలను ప్రసాదిస్తాయి కనుక కర్మములు బంధనములు. 
ఫలం బంధ మెలా అవుతుంది? ఫల బంధమైతే, మోక్షం కూడా ఫలమే కదా! అది కూడా బంధమేనా? 
బంధమోక్షాలు రెండూ ఒక్కటే ఎలా అవుతాయి? 


మోక్షము ద్వంద్వాతీత మైన అద్వయ 9. వాస్తవానికి మోక్షం అనేది కర్మఫలం కాదు. అది స్వరూప 
స్థితి, జ్ఞానము యొక్క ఫలమే గాని (మోక్షొయ జ్ఞాన ప్రవృత్తి) కర్మఫలం కాదు. 

కర్మఫలం ఏదైనా అది శుభాశుభ ఫలాలలో ఏదో ఒక దానిని అందిస్తూ ఉంటుంది. శుభాశుభాలు 
అంటే ఇష్టానిష్టాలు. అవే రాగద్వేషాలు (శుభాశుభో ఇష్టానిష్ట ఫలే యేషాం తాని శుభా శుభ ఫలాని కర్మాణి). ఈ 
విధమైన ఇష్టానిస్టా లనే రాగద్వేషాలతో కూడిన ఫలాలే శుభాశుభ ఫలాలు. ఇవే కర్మ బంధములు. వీటి నుండి 
(తైః శుభాశుభ ఫలైః ष्व విడిపడటమే మోక్షము, లేదా విముక్తి (మోక్షః). 
కర్మ బంధము 

కర్మ బంధించదు. రాగద్వేషాలతో నిండి నపుడే కర్మలు బంధిస్తాయి. రాగద్వేషాలు ఉండే టప్పుడు, 
రాగద్వేష (ప్రేరితుడై వ్యక్తి కర్మలు ఆచరిస్తాడు. నా ఇష్టానికి అనుగుణం గానే ఏవైనా జరగాలి. నాకు అయిష్ట 
మైనపి ఏవీ జరగడానికి వీలు లేదు అనే ఒత్తిడికి లోనై కర్మ లాచరించే కర్త ఉన్నంత వరకు కర్మలు బంధ 
హేతువులు గానే ఉంటాయి. 

కర్మ లాచరించే కర్త ఏదో ఆశించే కర్మ లాచరిస్తాడు. దేనినో పొందాలనే ఆశ తోనే కర్మాచరణంలో 
ఉంటాడు, ఆశించిన దానిని సాధించడమే కర్మఫలం. కర్మను బట్టే కర్మఫలం ఉంటుంది. ఏ కర్మకు ఆ 
ఫలితమే వస్తుంది. ఆహారం తీసుకుంటే ఆకలి తీరుతుందే గాని వ్యాధి నయం కాదు. వ్యాధి నయం కావాలి 
అంటే బౌషధ సేవనం అనే మరొక కర్మను ఆచరించాలి. ఈ విధంగా కర్మలు, కర్మ ఫలితాలు పరిమితంగా 
ఉంటాయి. 


~ 178 





न अ రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ~ 


పరిమితాలతో మనిషి తృప్తి చెందలేడు. అదే అసంతృప్తి, అదే బంధము. ఈ విధమైన क 
నుండి విముక్తిని పొందాలనే కర్త కర్మలను ఆచరిస్తున్నాడు. బంధ హేతువు లైన కర్మల ద్వారా బంధ ee 
ఆశిస్తున్నాడు. బాగా అర్థం చేసుకోండి. సమస్య అంతా ఇక్కడే కేంద్రీకృతమై ఉంది. బంధానికి కారణమై 
కర్మ బంధ విముక్తిని ఎలా కలిగిస్తుంది? 


'యదేవ ప్రవృత్తి కారణం తదేవ నివృత్తి కారణం న భవతి! 


బంధాన్ని సృష్టించడానికి ఆరంభమైన కర్మ బంధ విముక్తిని కలిగించ లేదు. ఒకే కర్మ బంధమోక్షాలకు 
ఎలా కారణ మౌతుంది? అని ప్రశ్నించారు బృహదారణ్యక ఉపనిషద్భాష్యంలో శ్రీ శంకరాచార్యస్వామి. కనుక, 
కర్మ అనేది అజ్ఞానుల చేష్టగా గీతాభాష్యంలో అభివర్ణించారు ఆచార్యులు (అవిద్దు ద్దిషయం కర్మ : 18 - 66). 
కర్మ అజ్ఞాన జనితం. కనుక కర్మఫలాలు బంధహేతువులై సంసార సుడిగుండంలో పడేస్తున్నాయి. 

రాగద్వేషాలను తృప్తి పరచుకొనేందుకు కర్మలు చేస్తారు. కర్మలు పరిమితం కనుక, అవి ఇచ్చే ఫలితాలు 
కూడా పరిమితం గానే ఉంటాయి. పరిమిత ఫలితాలతో తృప్తి చెందని మానవుడు మరో విధమైన కర్మకు 
శ్రీకారం చుడతాడు. ఫలితం రావచ్చు, రాకపోవచ్చు. వస్తే మాత్రం పరిమితం గానే ఉంటుంది. కాలంలో 
వస్తుంది కనుక, కాలంలో పోతుంది. కాని, అసంతృప్తి మాత్రం ఎక్కడికి పోదు. అది హృదయంలో స్థిరంగా తిష్ట 
వేసి ఉంటుంది. ఇదే బంధము. 

కామము వల్ల కోరిక, కోరిక వల్ల కర్మ, కర్మ ద్వారా ఫలితం, తిరిగి ఆ ఫలితమే నూతన కర్మకు నాంది. 
ఇలా కర్మచడక్రం తిరుగుతూ ఉంటుంది. కర్మఫలము అనుభవించనిదే క్షయించదు. కర్మ ఫలానుభవానికి 
నూతన జన్మలు ఎత్తవలసి వస్తుంది. జన్మించి నందుకు మరణించక తప్పదు. కర్మ ఫలానుభవము నిరీక్షిస్తూనే 
ఉంటుంది కనుక, మరణించిన వాడు తిరిగి జన్మించక తప్పదు. ఇవే జనన మరణాలు. శోక వలయాలు. 
దుఃఖ రూపాలు. ఇదే సంసార చక్రము. కర్మబంధము. ఈ సంసార బంధము నుండి విడిపడటమే మోక్షము. 


ముక్తి మార్గము 
ఇప్పుడు అర్థమైంది కదూ? కర్మ బంధం కాదు. కర్మ ఫలాసక్తియే బంధము. కర్మఫలాల యందు 
ఆసక్తి లేనపుడు కర్మలు ఆచరించినా, అవి బంధించవు. కర్మఫలము నందు ఆసక్తిని విడిచి, కర్మల యందు 
ప్రవర్తించే వాడు కర్మ చేసినా చేయని వాడే అని నాల్గవ అధ్యాయం లోనే భగవంతుడు ప్రబోధించాడు (కర్షణ్యాథా 
త్రవృత్తో పి నైవ కీంచి త్మరోతి సః; 4 న అ 20 వ క్లో). కనుకనే తాను ఎన్ని కర్మలు చేసినా, ప్రస్తుతం 
అర్జునునికి గీతను బోధించే కార్యం లోనే ఉన్నా, కర్మలు శ్రీకృష్ణుని అంటలేదు. కారణం, ఆయనకు కర్మఫల 
స్ప్రహ లేదు (థ మాం కర్మాణి सत నమే కర్షఫలే స్పృహా :4 వ అ - 14 వ క్లో). 
లేన కర్మ ఫల స్పృహ లేదు అంటే, కర్మల వెనుక ఇష్టాయిస్టాలు లేవు. రాగద్వేషాలు లేవు. రాగద్వేషాలు 
తన కర్మలంటూ లేనే లేవు. తన కర్మలు లేనందున తనకు ఫలితాలు అందవు. ఫలితాలు 
द హెతువులు అని ఇప్పటికే (గ్రహించాము కనుక, ఫలితాలు లేనందున, వచ్చినా అంటనందున బంధము 
జ బంధము లేకపోవడమే కదా మోక్షము! కనుక సమర్పణ భావంతో కర్మాచరణంలో ఉండే వ్యక్తి నుండి 
ध సాగుతాయి. కాని, బంధహేతువులు కాకుండా ఉంటాయి. ప్రస్తుతము ఇక్కడ ప్రధాన విషయం 
ఇ न హేతువు లైన కర్మలే చర్చనీయాంశము. బంధహేతువులైన కర్మలన్నీ అర్బణ భావంతో 
< హోతాయి, దీనినే సన్యాస యోగం అంటున్నాడు గీతాచార్యుడు. ఈ విధంగా (ఏవం) -ఈశ్వరార్పణ 
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म 
—— ३४ భగవద్గీత न्न 
బుద్దితో కర్మల నాచరించడం చేత, అర్బణ బుద్ది గల ముముక్షువు సన్యాస యోగ యుక్తాత్ము డవుతున్నాడ, 
అల్‌, సన్యాస యోగముతో కూడిన వాడు అవుతున్నాడు. 


యోగము 
యోగము అంటే సన్యాసము నురియు యోగము అని అర్థము, ఆదే నిష్టాద్వయము. యోగన్సు 
మరియు సాంఖ్యము అని అర్థము. పరమేశ్వరునికి సమర్పించడము చేత ia nye ఉందిః సన్యాసము 
అంటే త్యాగమే కనుక, కర్మఫల త్యాగము జరుగుతూ वन సన్యాసము. అలా సమర్పణంలో 
కర్మఫల త్యాగము (సన్యాసము) చేసీ భక్తుడు కర్మను కూడా ఆచరిస్తూ ఉన్నాడు కనుక అది కర్మయోగము 
(సన్న్యాన యోగః నామ సంన్యాసశ్ర అసౌ మత్సమర్సణ తయా, కర్మత్వాత్‌ యోగశ్త అసౌ ఇతి). ति ఈ విధంగా 
సన్యాసము, యోగము ఈ రెండిటితో కూడిన అంతఃకరణము भव ఫంక్‌ అతడు సన్యాస యోగ 
యుక్తాత్ము డయ్యాడు. పరమేశ్వరుని యందు కర్మఫల త్యాగము సన్యాసము. ఈశ్వరార్పిత కర్మ ద్వారా 
అంతఃకరణ శుద్ది చేసుకోవడం కర్మయోగము. ఇలాంటి సన్యాస యోగయుక్తుడు “బ్రహ్మార్సణం' అనే భావన 
చేత కర్మలు ఆచరిస్తూ ఉన్నందున అవి ఫలాలను సృష్టించవు. పైగా, అగ్నిలో వేపబడిన బీజాలు ఎలాగైతే 
మొలకెత్తవో, 'బ్రహ్మార్పణం' అనే సమర్పణ బుద్ధితో సన్యాస యోగమనే అగ్నిలో దగ్జమైన కర్మలు ఫలాలను 
ఉత్పన్నం చేయక పోవడమే గాక, నూతన కర్మలను కూడా ఆవిష్కరించవు. ఈ విధంగా సన్యాస యోగ 
యుక్తాత్ముడు జీవించి ఉండగానే కర్మబంధము నుండి విముక్తు డవుతున్నాడు (సంన్యాస యోగ యుక్తాత్మా 
సన్‌ విముక్తః కర్భబంధనైః జీవన్నేవ). 
బ్రహ్మైక్యము 
సన్యాస యోగ యుక్తాత్ముడు జీవించి ఉండగానే ముక్తుడు. నేను కర్తను, నేను భోక్తను, నేను సుఖిని, 
నేను దుఃథిని అనే భావనల నుండి సంపూర్ణంగా నిముక్తు డయ్యాడు. ఈ విధంగా విముక్తుడైన వాడు దేహము 
నందే ఉన్నందున జీవన్ముక్తుడు. జీవించి ఉన్నంత కాలము జీవన్ముక్తుడుగా దర్శనీయు డవుతాడు. మరణించ 
గానే ఘట భంగము జరిగి నపుడు ఘటాకాశము మహాకాశముగా శోభించినట్లు, దేహ పతనానంతరము 
జీవన్ముక్తుడు బ్రహ్మ స్వరూపమై భాసిస్తాడు, దీనినే బ్రహ్మైక్యము అంటున్నాము. అవగాహన కొరకు బ్రహ్మైక్యము 
అన్నా, జీనన్ముక్తుడు వెళ్ళి బ్రహ్మములో కలిసి పోతున్నాడు అనేది దాని అర్థం కాదు. జీవుడే क 
అయినపుడు, మళ్ళీ వెళ్ళి కలిసే దేముంటుంది? ఘటాకోశమే నుహాకాశము. అంతేగాని, కుండ పగిలి పోగానే 
a ఆకాశము విశాలాకాశములో వెళ్ళి కలిసేది ఉండదు. అలా కలవడము, విడిపోవడము, జన్మ 
త్తడము లాంటివి జరగాలి అంటే సూక్ష్మ శరీరం ఉండాలి. సూక్ష్మ శరీరము యొక్క (ప్రభావం జీవనుశకోని 
మీద లేకపోయినా, స్టూలదేహం ఉన్నంత వరకు సూక్ష్మ శరీరము, న లింగ దే; hs 2 ఉంటుంది. 
మరణ సమయంలో అతడి స్తూల దేహంతో क ంగ దేహము కూడా అ ను 
दक्वा अरत వారు, च 0 त అ. 9 పోతుంది 
= 7, దానినే 'నన్ను 


పాందుతున్నాడు' అని ప్రస్తుత శ్లోకంలో 
ప్రస్తుత శ్లోకంలో భగవంతుడు అభిభాః 'ఉపైవ్యస్‌ 
మోక్షప్రెప్తి పరమ పురుషార్థ స్థితి, అభిభాషించాడు (మామ్‌ ఉవైవ్యస कक 


చినరగా సార; 

ద్వయము సం मुः రెండు మాటల్లో చెప్పుకుందాం, సన్యాస యోగము, అనే ण्ठ 

దర్శనము సరము పురుషార్ట సద్ది యము, లేక సాధనము కాగా బహ్మాత్మజ్ఞానము అనే नि 
& ఉంది, ఈ లోకంలో సర్వులకు సాధన సాధ్యాలు ఇవీ. ఈ సందర్భము 
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रक రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ధొ 
సాధకుడు సాధించ వలసింది ఏమిటో, ముముక్షువు పొంద దగింది ఏదో సుస్పష్ట మైంది. ఈ విషయాన్ని ఒకే 
క్ర శ్లోకంలో శాస్త్రం వెంత అందంగా, అద్భుతంగా ప్రవచించిందో చూడండి! 
स 1.11 
ఏకాంత భక్తి ర్లోవిందే యత్సర్వత్రాణ్య దర్శనమ్‌ ॥ 
గోవిందుని యందు ఏకాంత భక్తి (కర్ణయోగము), సర్వత్ర ఆత్మదర్శ్భనము (జ్ఞాన యోగము) - ఇది 
మాత్రమే ముముక్షువునకు పరమ పురుషార్థ సాధనము అనేది శ్లోకార్థము. ఇది చాలా అద్భుతమైన TE 
గాకు ఎంతో ప్రీతి పాత్రమైన శ్లోకం. ఎప్పుడు చదివానో, ఎక్కడ చదివానో జ్ఞాపకం రావడం లేదు. అ ని 
చిరునామాను మీకు అందివ్వలేక పోతున్నాను. ఎంతో కాలంగా నా 'బుద్ది' బ్యాంకులో 'స్ఫృతి' లాకర్‌లో భద్రంగా 
దాచిన దానిని సముచిత సందర్భ మని భావించి వితరణ చేస్తున్నాను. 
మరి, నమడ్డణ బుద్దితో జీవించే భక్తులను భగవంతుడు ఉద్దరించి, భక్తులు కాని వారిశి 
ఉద్దరించకుండా ఉదాసీనంగా ఉంటే, భగవంతునికి కూడా రాగద్వేషాలు छनं కదా! అనే నందేహం 
కలగవచ్చు. దానిని కూడా వరిహరిన్తున్నాడు. 
సమోల_హం సర్వభూతేషు న మే ద్వేష్యో౭_స్తి న ప్రియః । 
యే భజన్తి తు మాం భక్యా మయి తే తేషు చాప్యహమ్‌ ॥ 29 
సమః-అవాం-సర్వభూతోషు-న-మే-ద్వేష్వు-అస్తిన-ప్రియః 
యే-భజంతి-తు-మాం-భక్తా-మయి-తే-తేషు-చ-అపి-అహం 


అహం = నేను యేతు = ఎవరైతే 
సర్వభూతేషు = సమస్తభూతముల యందు మాం = నన్ను 

సమః = సముడను భక్యా = భక్తితో 

మే = నాకు భజంతి =  భజిస్తున్నారో 
ककः = శత్రువు తే = వారు 

न = లేడు మయి = నాయందు 
ప్రియః = ఇప్పుడును తేషుచ = వారియందు 
స = లేడు అహం అపి = నేనును 


అర్జునా! సర్వ ప్రాణుల యందు నేను సమద్యష్టి గల వాణ్ణి. నాకు అప్రియుడు లేడు; అలాగని ప్రియుడూ లేడు. 

ఎవరు నా యందు భక్తి కలిగి ఉంటారో వాళ్ళు నాలో ఉంటారు. నేను వాళ్ళలో ఉంటాను. 

५ వ్యాఖ్య 

సమం 

४ ప్రపంచం నిరంతరం మార్పు చెందుతూ ఉంది. దృశ్యము లన్నీ మారుతూ ఉన్నాయి. రూపాలు మారు 
న్నాయి, మనుషులు మారుతున్నారు. మనసులు మారుతున్నాయి. మార్పు లన్నీ వికారాలు. దోషయుతాలు. 


అ १८ విధమైన మార్పులకు ఆధార మైనది, మార్పులను గుర్తించడానికి ఆలంబన మైనది మారనిదై ఉండాలి. 
తు) లేనిది నిర్హోషంగా ఉండాలి. సమంగా ఉండాలి. సర్వ వికారాల నుండి విడిపడినదై ఉండాలి. అది 
రానికి పరిమితం కాకుండా సర్వ కాలాలలో వికార రహితంగా, సమంగా ఉండాలి. అదే బ్రహ్మము. 
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'సర్వవికార రహితము. 9 (5 వ అ - 19 వ ల్లో. నిర్వికారము. నిర్వికార మైనది స్వరూపము. వికారయుత 
మైనది ఆరోపము. మార్చులన్నీ ఆరోపానివే, స్వరూపము సత్యము కనుక వికార రహితము. అందుచేత అది 
సదా సమము (నమః సర్వ కాలేషు సర్వ వికార రహితత్వాత్‌). 

విషమం 


సమము కానిది నిషముము. సమము నిర్వికారము. విషయము వికారయుతము. బ్రహ్మమును విడిచి 
పెడితే, మిగిలినది ఏదైనా విషనుమే. సమము సర్వమునకు విలక్షణ మైనది. విషమము వివాదంతో కూడినది, 


ఎవరైనా మన కంట పడితే, ఆ వ్యక్తికి సంబంధించిన వృత్తి మన మనస్సులో ఏర్పడుతుంది. అతడు 
స్నీహితుడైతే మన మనస్సులో స్నేహనృత్తి కదులుతుంది. ఒకనేళ శత్రువైతే, వైరనృత్తి ఏర్పడుతుంది. మొదటిది 
రాగవృత్తి, రెండవది ద్వేషనృత్తి, వృత్తులు మారుతూ ఉంటాయి. మనస్సు మారుతూ వికార యుతంగా ఉంటుంది 
కనుక విషమంగా వర్తిస్తుంది. 

మనస్సు ఉన్న ఒక్క కారణంగా మనకు స్నేహితు లున్నారు. శత్రువులూ ఉన్నారు. ప్రీయు లున్నారు. 
అప్రియులూ ఉన్నారు. ప్రియులైతే, క్రింద ఉన్న వారిని ఎత్తి భుజాలపై పెట్టుకుంటాము. అప్రియు లైతే, పై 
నున్న వారిని పట్టి క్రీందికి లాగుతాము. వీటి వెనుక ఏదో లేదు. రాగద్వేషాలను కలిగిన మనసే ఉంది. 

సమమైన (బ్రహ్మమునకు మనస్సు లేదు. ప్రాణమూ లేదు. మనస్సు లేనందున రాగద్వేషాలు లేవు. 
ప్రియాప్రియాలు లేవు. ప్రాణము లేనందున శ్వాసలూ లేవు. ద్వేషము ఉండే అవకాశము లేదు కనుక ద్వేష వృత్తి 
ప్రభావంతో శ్వాసలు పెరిగే ప్రసక్తే లేదు. రక్తమే లేదు కనుక వీటి ప్రభానం నల్ల రక్తపోటు పెరగదు, లేని గుండె 
ఆగేది ఉండదు. అట్టి సమమైన బ్రహ్మమునకు మన రాగద్వేషాలను అంటగట్టి, మన రక్తపోటును మనం 
పెంచుకో నవసరం లేదు. 


అప్రాడో వ్యామనా శృుభ్రః- బ్రహ్మమునకు మనస్సు, ప్రాణము లేవు. అందుచేత ఏ వికారము, దోషము 
లేనివాడై పరిశుద్ధంగా ఉన్నాడు అన్నది ఉపనిషత్తు. మనస్సు లేని వానిలో ప్రియత్వ అ ప్రియత్వ భాననలు ఉండే 
అవకాశం ఉందా? కనుకనే సను రూపుడైన తనకు ఎనరి విషయం లోను ద్వేషము లేదు; అలాగే రాగమూ లేదు 
అంటున్నాడు భగవంతుడు. ఈ కారణం చేత ఆయనకు భక్తులపై ప్రియత్వ ముంది కనుక భక్తులను 
అనుగ్రహిస్తాడు, అభక్తులను అనుగ్రహించడు (ఖక్తాన్‌ అనుగ్భహ్లాతి న ఇతరాన్‌ ఇతి) అనే అపవాదుకు, 
అభియోగానికి అవకాశము లేదు. 
'సమంలో విషమం లేదు 

భగవంతుడు సనమురూపుడు. విషమం తెలియని వాడు. కనుక, ఇచ్చాపూర్వకంగా ఎవరినీ ఎత్తుకోడు. 
ఎవరినీ దించి పెట్టడు. తాను ఎవరికీ దూరంగా లేడు. కనుక, ఏ కొందరికీ దగ్గర కాడు. ఆకాశం ఎవరికి 
దూరంగా ఉంది? అలాగని, ఏ కొందరికి సమీపంగా ఉంది? ఆలోచించండి. ఆకాశం అందరికీ సమానమే 
(నమః తుల్య). 

సర్వేశ్వరుడు సను స్వరూపుడు కనుక పూర్ల పురుషుడు. పూర్ణంలో పక్షాలు లేవు. విపక్షాలు ఉండవు. 
ఆయన ఎనరిని ద్వేషిస్తాడు? ఎందుకు ద్వేషిస్తాడు? అలాగే ఎవరిని ప్రేమిస్తాడు? ఎందుకు (ప్రేమిస్తాడు? భక్తులపై 
ధేను ఉంది, అభక్తుల మీద (ప్రేమ లేదు అంటారా? సరే. అలాగే అనుకుందాం, ఈ విషయం మీకు ఎలా 
తెలుసు? మీ అభియోగం పరమేశ్వరుని మీద, అవునా? మరి, పరమేశ్వరుణ్ణి మీరు చూశారా? ఆయన మీకు 
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रक ग రాజవిద్యా రాజగుహ్యా యోగము ౫ 
తెలుసా? ఆయన ఎవరి నైనా ధ్రేమించడం మీరు చూశారా? ఉదాసీనంగా ఉండటం ఎప్పుడైనా దర్శించారా? 
ठं కదా! మరి, అపరిచితుని మీద అభియోగా లేమిటి? : क 
అవేమి ప్రశ్షలండీ? గాలిని మనం కళ్ళతో చూశామా? చెట్టు చలిస్తూ ఉంటే mee గుర్తు నరు 
లేదా? దేవుణ్ణి మేము చూడక పోవచ్చు. కాని, ప్రపంచంలో కొందరు సుఖసంతోషాల ఉండగా, మరి = pa 
బాధలతో బ్రతుకుల్ని భారంగా ఈడుస్తూ ఉండటం మనం చూస్తున్నామా లేదా? కొందరికి సుఖా మిట? 
కొందరికి దుఃఖా లేమిటి? కొందరి కేమో పాయసాలు, మరి కొందరికి గంజినీళ్ళా? ఇదేనా సమత్వ మంటే? 
ఇక్కడ విషమత్వం లేనే లేదా? ఇవన్నీ మా అభియోగాలకి ఆధారాలు కావా, అని అంటారా? 
అయితే వినండి! మీ రిచ్చిన ఉపమానం ప్రకారం చెట్టు చలిస్తూ ఉంది కనుక గాలి ఉందన్నారు. బావుంది. 
మీరు, నేను గుర్తించాలని చెట్టు చలించిందా? తనను మనం గుర్తు పట్టాలని గాలి వీచిందా? వీచడం గాలి 
స్వభావము. చలించడం చెట్టు లక్షణం. అదలా ఉంచండి. 
ఉళోే చెట్టుకు మనం దూరంగా ఉన్నా మనుకోండి. మనకు ఆ చెట్టు గాలి తగుల్తుందా? గాలి కావాలి 
అనుకుంటే చెట్టు దగ్గరకు మనం వెళతామా? లేక చెట్టు మన దగ్గరకు వస్తుందా? చెట్టును సమీపించిన వారికే 
హాయిగా గాలి తగుల్తుంది. అంటే, సమీపించిన వారు చెట్టుకు ప్రియులా? అలాగే తరువుకు దూరంగా ఉన్న 
వారికి చెమటలు పోస్తే అందుకు చెట్టు కారణమా? దూరంగా ఉన్న వాళ్ళ మీద చెట్టుకు ద్వేషం ఉందా? 
పరమేశ్వరుడు కూడా అంతే. ఆయనకు రాగద్వేషాలు ఉండవు. సమీపించిన వాళ్ళు 'సంతసిస్తారు. దూరమైన 
వాళ్ళు దుఃఖ పడతారు. 
అందించే వాళ్ళ స్థాయి నుండి కాదు చూచి నిర్ణయించ వలసింది. అందుకునే వాళ్ళ స్థాయి నుండి 
చూడాలి. చెట్టు స్థాయి నుండి చూచి దానికి రాగద్వేషా లున్నాయని చెప్పడం సరి కాదు. బాటసారుల స్థాయి 
నుండి చూచి నిర్ణయించాలి, 
చెట్టు విలక్షణంగా ఉంటుంది. వినియోగం లోనే మనుషులకు ఫలాలు అందుతాయి. చెట్టులో సమత్వమే 
ఉంది, బ్రహ్మమూ అంతే, 
చెట్టును ఆశ్రయించే వారందరూ గాలి కోసమే ఆశ్రయించరు. కొందరు ఛాయార్థం, కొందరు పత్రార్థం, 
కొందరు పుష్పార్ధం, కొందరు ఫలార్థం ఆశ్రయిస్తారు. ఎవరు దేని కొరకు ఆశ్రయిస్తే దానినే పొందుతారు. 
భగవంతుణ్ణి ఆర్తులు ఆశ్రయిస్తారు. అర్థార్థులు ఆశ్రయిస్తారు. జిజ్ఞాసువులు ఆశ్రయిస్తారు. జ్ఞానులూ 
ఆశ్రయిస్తారు, ఎవరు దేని నిమిత్తం ఆశ్రయిస్తారో, వారు దానినే పొందుతారు. ఆశ్రయానికి నోచుకోని వారు 
అలమటిస్తూ ఉంటారు. ఎవరెలా ఉన్నా భగవంతుడు మాత్రం సమం గానే ఉంటాడు. నిర్జోషం గానే ఉంటాడు 
గశిడ్రోషం పా నమం బ్రహ్మ), > 
५ ఎవరు తనలో దిగుతారో వారినే నది చల్లబరుస్తుంది. వారి దప్పిక మాత్రమే తీర్చుతుంది. దూరంగా 
, నదిని సమీపించ లేక ఎవరైనా మరణిస్తే దానికి నది కారణ మవుతుందా? నదికి రాగద్వేషా లున్నాయా? 
त వారికే పువ్వు తన సౌరభాన్ని పంచుతుంది. దూరంగా ఉండే వాళ్ళకు పువ్వు 
94 పంచలేదు. మరి పువ్వుకు ప్రియా ప్రీయాలు ఉన్నట్లేనా? ఒకవేళ భగవంతుడే సమాధానం చెబితే, 
అము కరకర అబల దూరస్థానాం యథా అగి: శీతం న అవనయతి నమీవమ్‌ ఉపసర్పతామ్‌ అవనయతి తథా 
జాన అనుగ్భవ్లామి న ఇతరాన్‌ - “నాయనా! నేను అగ్ని లాంటి వాణ్ణి. అగ్ని ఎలాగైతే తనకు దూరంగా 
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ఉన్న వాళ్ళ చలిని పోగొట్టలేదో, తనకు దగ్గరైన వాళ్ళ చలిని మాత్రమే పోగొడుతుందో, అలాగే నేను కూడా 
నన్ను సమీపించిన భక్తుల్నే అనుగ్రహిస్తాను. ఇతరుల్ని అనుగ్రహించను' అని చెబుతాడు. ఇప్పుడు అర్థమైందా? 
బ్రహ్మము నిర్జోషము, సమము. 
ఆయన సమం గానే ఉన్నాడు 
అందరూ సమంగా లేరు 
తరువు అందరి విషయంలో ఎలా సమంగా ఉందో, నది అందరినీ ఎలా సమంగా తృప్తి పరుస్తూ 
ఉందో, అగ్ని అందరినీ ఎలా సమంగా ఆదరిస్తూ ఉందో, సూర్యుడు అందరి విషయంలో ఎలా సమంగా 
ప్రవర్తిస్తున్నాడో, పరమేశ్వరుడు కూడా అలా సమం గానే ఉన్నాడు. 
నదిలో దిగిన వారు నదిలో ఉన్నట్లు, అర్జునా! ఈశ్వరుడ వైన నన్ను ఎవరు భక్తితో ఆరాధిస్తారో, వాళ్ళు 
సహజం గానే నాలో ఉంటారు. అంతేగాని, నాకు వాళ్ళ మీద ప్రియత్వం ఉండటం వల్ల మాత్రం కానే కాదు 
(యే कय తు మామ్‌ ఈశ్వరం భక్త్యా మయితేో స్వభావతః ఏవ న మమ రాగ నిమిత్తం మయి వర్తశ్రే. అలాగే నేను 
కూడా స్వభావం చేతనే వాళ్ళలో ఉంటాను. ఇతరులలో ఉండను. అంతమాత్రం చేత నాకు వాళ్ళు అప్రియు 
లని కాదు (తేషు చాపి అహం స్వఖభావతః ఏవ వర్తే న ఇతరేషు నైతావతా తేషు ద్వేషః మమ). 
పీల్చిన వారి లోనికే గాలి ప్రవేశించినట్లు, పిలిచిన వారి లోనికే భగవంతుడు ప్రవేశించి ఉంటున్నాడు. 
ఆయన ఉంటే, ఆ దేహము దేవాలయం అవుతుంది. అందుచేతనే దేవాలయానికి వెళ్ళి భగవంతుణ్ణి 
దర్శించినట్లు, భక్తితో, నిష్టతో వెళ్ళి మహాత్ముల్ని దర్శిస్తూ ఉంటాము. 
అనర్జ దాయకమైన ఆలోచనలను ప్రక్కన పెట్టి, మనం కూడా సుదాముని లాగా, శబరి లాగా, విదురుని 
లాగా పరమేశ్వరుని మనసారా పిలిస్తే, ఆయన తప్పక మనలో ప్రవేశించి మనల్ని కూడా ఉద్దరిస్తాడు. 
పెద్దల మార్గాన నడతునయ్యా 
చిన్న బుద్ధులు పూర్తిగా విడుతునయ్యా 
నోరార నిన్ను నేను పిలుతునయ్యా 
నీ అడుగుల కడ పడి ఉందు చిన్నికృష్ణా! 
అని చిన్నికృష్ణ శతకములో ఒక వెన్నముద్ద. 
ఇక భక్తి వైభువాన్షి వివరిన్తున్నాడు. 
అపి చే త్సుదురాచారో భజతే మా మనన్యభాక్‌ । 
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సుదురాచారః అపి = మిక్కిలి దురాచారవంతుడైనా సమ్యక్‌ = చక్మగ 

అనన్యభాక్‌ = అన్యాశ్రయము నభిలషించక వ్యవసితః హి = స్థిర చిత్తుడు కనుక 

మాం స = అతడు 

భజతే చేత్‌ సాధుః ఏవ =సాధువేయని 

४ మంతవ్యః = భావించదగ వాడు 





000 రాజవిద్యా రాజగుహ్యా యోగము ధొ 
| ఎంత దురాచారవంతు డైనా సరే, అనన్య భక్తితో నన్ను సేవించాడా, ఆ క్షణం నుండి వాడు సాధువే 
ననుకో! మంచి నిర్ణయం తీసుకున్నాడు కదా! 


వ్యాఖ్య 

అసాధ్యాలను సాధ్యాలుగా మార్చే శక్తి భక్తికి ఉంది. భక్తి ప్రభానం చేత ఎన్నో (బ్రతుకులు అందమైన 
మలుపులు తిరిగాయి. భక్తి నీడలో దుష్టులు శిష్ట లయ్యారు. లోభులు త్యాగు లయ్యారు. అపవిత్రులు పవిత్రు 
లయ్యారు. పతనమైన వాళ్ళు ప్రగతి పథంలో చరించారు. దురాచారులు సదాచారు లయ్యారు. రత్నాకరులు 
వాల్మీకు లయ్యారు. 
సుదురాచారులు 

ఆచారః అంటే వ్యవహారము, నడవడి, ప్రవర్తనము అని అర్థము. ప్రవర్తనము ఉండవలసిన విధంగా 
ఉంటే దానిని సత్రవర్తనము అంటాము. అందుకు భిన్నంగా వ్యవహరించే వారిది దుష్ట్రవర్తనము అంటాము. 
చేయవలసిన దానిని చేయడము, చేయకూడని దానిని త్యజించడము ఆచారము. అదే సదాచారము. 

చేయ వలసింది చేయక పోగా, చేయ కూడనిది చేయడము దురాచారము. మర్యాదను పాటించడము 
మనిషి ధర్మము. మర్యాదను పాటించక పోగా అమర్యాదను ప్రదర్శించడం దురాచారము. ధర్మమును ఆచరించక 
పోగా అధర్మంగా చరించడము దురాచారము. అహింసను అవలంబించక పోగా హింసాయుతంగా జీవించడము 
దురాచారము. 

నుదురాచారః అంటే మిక్కిలి దురాచారము (సుష్పు దురాచార. అంటే, నికృష్ణమైన దురాచారము 
(అకీవకుత్సితాచారణ అని అర్థం. అట్టి కుత్సితమైన ఆచారము గల వారిలో అగ్రగణ్యుడు సుదురాచారవంతుడు. 
బండ (బ్రతుకును సాగించే వ్యర్థ జీవి. 

అపిచేత్‌- అయినప్పటికి (యద్యవి), అట్టి దురాచారవంతుడు పరమేశ్వరుని యందు అనన్య భక్తిని 
అలవరచుకొని (ఈశ్వరం అనన్యభాక్‌ అనన్య భక్తిః నన్‌) నిరంతరము భగవంతుని భక్తి చేయ గలిగితే, అతడు 
సాధువే (సాధుఃఏవ) అని భావించ వచ్చు (మత్తవ్యః జ్ఞాతవ్యళ అంటున్నాడు భగవంతుడు. 
సదాచారులు 

మిక్కిలి కుత్సితమైన ఆచారము గల దురాచార నంతులు అనాచారం నుండి బయటపడి సదాచార 
కాగలరా? అయ్యే అవకాశం ఉందా? భక్తి ప్రభావం చేత కాగలరు అనేదే ఇక్కడ ప్రధానమైన 

షయము. + 

సరే, భక్తి వల్ల దురాచారులు సదాచారులు అవుతారనే అనుకుందాం. ఇంతకీ భక్తి చేయవలసింది 

ము దురాచారులే కదూ? దురాచారులు భక్తిని ఎలా చేయగలరు? భక్తి చేయ గలిగితే వారు దురాచారంలో 
ందుకు చరిస్తారు? దురాచారంలో చరించే వారు సదాచారం వైపు తిరిగితే గాని భక్తి చేయలేరు. ఎందుకంటే, 

భక్తి అనేది సదాచార జీవనము. మరి దురాచారులు సదాచారులుగా పరివర్తన చెందడానికి హేతు వేమిటి? 
అనేదే ఇక్కడ స్పష్టం కావాలి. † 
ॐ दन భక్తి చెయ్యలేరు. ఇందులో రెండవ అభిప్రాయానికి అవకాశం లేదు. అది అ! 
व అసాధ్య మైనది సాధ్యం కావడం అనేది దురాచార జీవనంలో జరిగేది కాదు. కాని జన్మాంతరాల' 

ग ఎప్పుడో, ఏదో విధంగా సంపాదించుకున్న పుణ్య ఫల విశేషము చేతనే సిద్ధించింది అనే సత్యాన్ని 
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గుర్తించాలి. కేవలం పూర్వ జన్మ సుకృతం వల్లనే దురాచార జీవనంలో సదాచారమైన భక్తి కొద్దిగా అలవడుతుంది. 
సుకృతం లేనిదే కలగదు (న లభ్యతే పుణ్యర్వినా). 
'సద్విచారము 
పూర్వ పుణ్య విశేషం చేత భక్తి అంకురించ వచ్చు. కాని, అది చిన్న నిప్పురవ్వ లాంటిది. వంటకు 
ఉపయోగపడే మంట మాత్రం కాదు. చిన్న ध మెల్ల మెల్లగా ఊదుతూ, కొద్ది కొద్దిగా చిదుగులు వేస్తూ 
పెద్ద మంటగా చేసి వంట ఎలాగైతే చేసుకుంటామో, అలాగే పూర్వజన్మ సుకృత ఫలంగా ప్రాప్తించిన భక్తి అనే 
నిప్పు రవ్వకు, వివేక మనే చిదుగులు వేసి విచారము అనే వాయువును ఊదితే, భక్తి క్షణ క్షణ వర్ణమానమై సాధు 
జీవనాన్ని ప్రసాదిస్తుంది. 
అవసర మందరికి ఆచారము 
లోపల సాగాలి విచారము 
విచారము లేని ఆచారము 
విప్పి చూడ అనాచారము 
చేనుకు కంచే సదాచారము 
పైరు పెట్టుటే సమాచారము 
రామ రాను జయ రాజారామ్‌ 
రాను రామ జయ సీతారామ్‌ 
అని రామజోగి చిట్కా. 
సద్వివేకము 
జన్మ సంస్కారము మెల్లగా భక్తిని కలిగిస్తుంది. నిరంతరాభ్యాసంలో భక్తిని పెంపొందించుకుంటే దుస్టుడు 
సాధువుగా మారుతాడు. ఇక్కడే, అదృష్టాలు, దురదృష్టాలూను, జన్మ సంస్కార ఫలంగా ఎక్కడో, ఏదో ప్రవచనం 
ఆలకించి, లేదా ఒక ప్రత్యేకమైన సన్నివేశాన్ని వీక్షించి తనలో నిగూఢంగా ఉన్న సంస్కారాన్ని వ్యక్తం చేసు 
కుంటారు. ఆ తరువాత, కొందరు వివేక విచారాదుల ద్వారా సంస్కారాన్ని వృద్ధి చేసుకొని సాధు జీవను 
అవుతారు. వీరు అదృష్టవంతులు. చాలినంత అదృష్టఫలం ఉన్నవారు. పుణ్యం కలవారు. 
మరి కొందరు సంస్కారాన్ని వృద్ది చేసుకోకుండా, దయ్యం పట్టిన వాళ్ళు ఊగినట్టు ఊగిపోతూ భక్తి 
ప్రచారం చేయాలని, సేవా కార్యక్రమాలు నిర్వహించాలని (క్రొత్త అంగడి తెరుస్తారు. అంతే. చిన్న నిప్పురవ్వ 
మీద నీళ్ళు కాచుకొనే ప్రయత్నం చేస్తే నీళ్ళు కాగక పోగా, నిప్పురవ్వ ఆరి పోయినట్లు, ఈ వ్యర్థ కలాపాల వల్ల 
జన్మాంతర సంస్కారం అందించిన పన్నీరు బూడిదలో పడగా, భక్తి దూరమై బ్రతుకు బుగ్గి పాలవుతుంది. 
నిత్యాన్నదానము శ్రేష్ట మైనదే కావచ్చు. కాని, దానిని అందరూ చెయ్యలేరు. ఆలోచన ఒక్కటే కాకుండా 
ఆర్థిక స్తోనుత కూడా ఉన్నవారే చెయ్యగలరు. అంతేగాని ఆ పనికి బిచ్చగాడు బయలుదేర కూడదు. ఒకవేళ 
చెయ్యాలి అనేదే గనుక బిచ్చగాడి నిశ్చయ మైతే, వాడు ముందు ధనికుడు కావడానికి ప్రయత్నించాలి. 
శ్రమించాలి. 
వైద్యం చెయ్యడానికి వైద్య సేవ గొప్పది అని తెలుసుకోవడం సరిపోదు. వైద్య విద్య కూడా తెలిసీ 
ఉండాలి, వైద్య విద్య అలవడిన వైద్యుడే వైద్యం చేయగలడు. అర్థరహితమైన ఆవేశాలు బ్రతుకును న్యర్ణంగౌ 
మారుస్తాయి. 
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యోగము ~~ 


ప రాజవిద్యా రాజగుహ్యా 


భక్తి వృద్ది చెందాలి అంటే, కేవలం దురాచారం నుండి విడిపడితే సరిపోదు. ప్రయత్నించి సదాచారంతో 
ముడిపడి జీవించడం అలవరచుకోవాలి. పశ్చాత్తాపం పాప పరిహారం అంటూ ఉంటారు. అది విభేదించ a 
షయ మేమీ కాదు. కాకపోతే, పాలానికి నీరు పెడితే నేల మెత్త పడినట్లు, పశ్చాత్తాపం వల్ల ప్రవించే కన్నీళ్ళ 
హృదయం మెతబడుతుంది. కొంతవరకు పాపం ప్రక్షాళనం అవుతుంది. కాని, అలాంటి పాపాన్ని తిరిగి చేయను 


+ 


అని నిశ్చయించుకొని, తదనుగుణంగా జీవించి నపుడే దురాచారుడు పవిత్రు డవుతాడు. సాధువు అవుతాడు. 
సద్భక్తు డవుతాడు. 
కృత్వా పావం పొ సంతవ్య తస్మాత్‌ పాపాత్‌ ప్రముచ్యతే! 
నైవం కుర్యాం వునః ఇతి నివ్భత్యా పూయతోతు సః॥ 
పాపం చేసిన వాడు పశ్చాత్తాపంతో పరితపిస్తే, అతడు పాప విముక్తు డవుతాడు (పరివర్తన కారణంగా). 
४०) అలాంటి పాపం చెయ్యను అని అతడు పాపం నుండి విరమిస్తే పవిత్రు డవుతాడు. పునీతు డవుతాడు 
(ప్రవర్తన కారణంగా). 
పరమేశ్వరుని అనన్య భక్తితో సేవించిన వాడు ఎందుకని సాధువుగా గుర్తింప బడుతున్నాడు అంటే, 
దానికి కారణాన్ని కూడా పరమేశ్వరుడు వివరించి ప్రవచించాడు. నమ్యక్‌ వ్యవనితః పొ యస్మాత్‌సాధు నిశయః 
సః- సాధు నిశ్చయము జరిగింది కనుక అతడు సాధువే. మనస్సులో మంచి నడవడికి సంబంధించిన 
నిశ్చయం జరిగి పోయింది కనుక, బాహ్యంలో అతడి నడవడిక మంచిగానే ఉంటుంది. యద్దావం తద్ధవతి - 
భానం ఎలా ఉంటే బ్రతుకు అలాగే ఉంటుంది. సాధుభావం సాధు జీవనానికి హేతువు. అట్టి జీవనము సద్భక్తి 
యుతము. ముక్తికి సోపానము. 


ఈ విధమైన వరివర్తనము యొక్క వ్రభావాన్లి వ్రతిజ్ఞా వూర్వకంగా చెబుతున్నాడు. 
క్షిప్రం భవతి ధర్మాత్మా శశ్వ చ్భాన్తిం నిగచ్చతి । 
కౌన్తేయ ప్రతి జానీహి న మే భక్తః ప్రణశ్యతి ॥ 31 
క్షిత్రం-భవతి-ధర్మాత్మా-శశ్వత్‌-శాంతిం-నిగచ్చతి 
కౌంతేయ-ప్రతి-జానీపి-న-మే-భక్తు-ప్రణశ్యతి 
క్షిప్రం = శీఘ్రముగా కౌంతేయ = అర్జునా! 
ण = ధర్మాత్ముడు ॐ = నాయొక్క 
bs అ = అవుతున్నాడు భక్తః = భక్తుడు 
= స్థిరమైన న ప్రణశ్యతి ఇతి = = నాశము పొందడని 
నిగ © = శాంతిని ప్రతి జానీహి = छ ठं 
8 పొందుతున్నాడు . 
అర్జునా! ఈ సాధువే తొందరగా ధర్మాత్ముడు అవుతాడు. నిత్య శాంతిని పొందుతాడు. కౌన్లేయా! నా భక్తుడు 
ప్రతిజ్ఞ చేసి చెప్పు. 


మనస్సుతో వ్యాఖ్య 
స్సులో సాధు నిశ్చయం చేసుకొని ఉన్న సామర్థ్యం వల్ల (అత్తః సమ్యక్‌ వ్యవసాయ సామర్ధ్యాత్‌, 
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-- రైతన్య భగవద్గీత = 


బాహ్యము నందు దురాచారమును త్యజించి (ఉత్సృజ్య బాహ్యోం దురాచారతామ్‌) శీఘ్రంగా ధర్మాత్ము 
డవుతున్నాడు. అంటే, ధర్మము నందు బుద్ది కలవాడు అవుతున్నాడు (క్రిప్రం భవతి ధర్మాత్మా). పూర్వ శ్లోకంలో 
సుదురాచారుడుగా మనకు పరిచయమైన వ్యక్తి ఇక్కడ ధర్మాత్ముడుగా గోచరిస్తున్నాడు. ఈ మధ్యలో ఏమి 
జరిగింది? అని ప్రశ్నించుకుంటే, ఆన్యక్తి మనస్సులో మంచి నడవడికి సంబంధించిన నిశ్చయం దృఢంగా 
ఏర్పడింది (సమ్యక్‌ వ్యవసితళి. దాని ప్రభావం చేత బాహ్యంలో మంచి నడవడి కనిపించింది (సమ్యక్‌ వృత్తి). 
ఈ కారణంగా దురాచారపరుడు ధర్మాత్ము డయ్యాడు, 


శుద్ధి కార్యము 

ఇదొక సంధి కాలము. ఉదయ సంధ్య లాంటిది. చీకట్లు చెదరి పోతూ ఉంటాయి. వెలుగులు పుట్టుకొస్తూ 
ఉంటాయి. చీకటి తెరలు తొలగిపోతూ, వెలుగు కిరణాలు విస్తరిస్తూ ఉన్న దశలో బ్రతుకు ప్రకాశవంత మవుతుంది. 

చేసిన పాపాల కారణంగా పాప ఫలితాలు పుట్టుకొస్తూ ఉంటాయి. కారణము కార్యంగా రూపాంతరం 
చెందడాన్ని ఎవ్వరూ నివారించ తేరు. పాప కారణంగా ఉత్పన్న మయ్యే పాప ఫలితాలు అనే కార్యాలు ధర్మ 
జీవనానికి ప్రతిబంధకా అవుతాయి. ఇది అనివార్య పరిస్థితి. 

ఇటువంటి ప్రతికూల పరిస్థితుల మధ్య పశ్చాత్తాప హృదయం పవిత్రత కోసం పరితపిస్తుంది. ప్రాకు 
లాడుతుంది. చేసిన పాపాలను తలచుకొని నిత్యం మనస్సు పశ్చాత్తాపం చెందుతుంది (శోచేత మనసా నిత్యం). 
గతంలో ఆచరించిన దుశ్చర్యలను చింతిస్తూ కుములుతుంది (దుష్కృతాని అనుచిన్తయన్‌). అప్రమత్తమైన 
చిత్తము తపస్సులో మగ్న మవుతుంది (తపన్వీ చావ్రమాదీ). పాపం నుండి మెల్లగా విడి పడుతుంది (తతః 
పౌపాత్‌ ప్రముచ్యతే అని బౌద్దాయన ధర్మశాస్త్రము. ఈ విధమైన హృదయ పరివర్తనములో పరమేశ్వరుని 
కృప సాధకునికి అందుతుంది. అట్టి కృపా విశేషం చేత పాప కారణంగా సాధనలో అవరోధాలుగా నిలిచిన 
ప్రతిబంధకాలను సాధకుడు అధిగమిస్తాడు. పాప తిమిరాలు తొలగి పోతూ ఉంటాయి. ధర్మజీవన వెలుగులు 
విరబూస్తూ ఉంటాయి. ఈ సంధి కాలం లోనే దురాచారసరుడు ధర్మాత్ముడు అవుతాడు (భవతి ధర్మాత్మా 
क्क), ధర్మము నందే మనస్సు కలవాడు అవుతాడు. ఇలా శుద్ది పడతాడు. 
ఎంత కాలం? 

మరి, దురాచార నంతుడైన పాపి పునీతుడై భక్తుడు కావడానికి ఎంత సమయం పడుతుంది? పాపాలు 
చేయడానికి సమయం పడుతుందేమో గాని, మనస్సు పెట్టి నిశ్చయంతో సాధన చేసే వారు పాప విముక్తిని 
పాందడానికి ఎంతో కాలం అవసరం లేదు. 

రాత్రి కొన్ని గంటలు ప్రపంచం చీకట్లో మునిగి పోతుంది. అదే ప్రపంచం వెలుగులలో తేరుకోవడానికి 
ఎంత సమయం పడుతుంది? ఒక గది కొన్ని సంవత్సరాలుగా మూతబడి ఉంది. గది నిండా తిమిరమే 
తారాడుతోంది. దీపం చేత పట్టుకొని, తలుపు తెరచి గది లోకి ప్రవేశిస్తే, సంవత్సరాలుగా గదిలో ఉన్న చీకటి 
అదృశ్యం కావడానికి ఎంత కాలం పడుతుంది? ఇదీ అంతే. మనిషి స్వప్న ప్రపంచం నుండి మెలకువ లోకి 
వచ్చినట్లు, తక్షణమే జరిగి పోతుంది. అందుకనే క్షిప్రం అన్నాడు. అంటే శీఘ్రంగా, లేదా తొందరగా అని 
అర్థము, భౌతిక రోగం నయం కావడానికి సమయం పడుతుందేమో గాని సాధకుని అంతఃకరణము శుద్దిపడి 
సిద్దీ పడితే భన రోగము క్షణాల్లో అదృశ్య మవుతుంది. i 


నిత్య శాంతి 
ధర్మము నందు చిత్తము కలవాడు ధర్మాత్ముడు. ధర్మరూపంలో ఉన్నది దైవమే కనుక, ధర్మము 


वा मी రాజవిద్యా రాజగుహ్య యీ౧యి = 


నందు ప్రీతి కలిగి ఉండటము అంటే, భగవత్రీతితో జీవించడము అని అర్థము. దైవభక్తిలో నిమగ్నమైన 
23, ఇంకా మిగిలి యున్న కొన్ని ప్రతిబంధకాలు అడ్డంకులుగా మారితే, ధర్మజీవన ఫలంగా ప్రాప్తించే 
పరమాత్మ అనుగ్రహంతో వాటంతట అవే నిస్సారమై, నిర్వీర్యమై, నీరసపడి నిష్రమిస్తాయి. 


వికర్మయచోత్పతితం కథంచి ద్ద్భునోతి సర్వం హృది సన్నివిష్టః। 
ఏదో ఒక విధంగా సంభవించే నిషిద్ద కర్మమును సమస్తమును హృదయాంతర్యామి అయిన పరమేశ్వరుడు 
తొలగిస్తున్నాడు. అంటే భగవత్కృప వల్ల నూతన పాపాచరణము నివారింప బడుతూ ఉంది అని అర్థము. 
ఇలా శుద్ది పడిన బుద్ది శాంతి నిలయంగా మారుతుంది. శాంతి రెండు విధాలు. అశాంతి కారణాలు 
తొలగి నపుడు తాత్కాలికంగా ఏర్పడే శాంతి మొదటిది. దీనికి రాకపోకలు ఉంటాయి. అలా కాకుండా నిత్యము 
ఆ రెండవది. దీనినే चु శాంతి అన్నాడు. అంటే నిత్యశాంతి అని అర్థము. అదే తన 
స్వరూపముగా కలవాడు అవుతున్నాడు ఈ విధంగా దురాత్ముడు పుణ్యాత్ముడై, ధర్మాత్ముడై, శాంతిరూపుడై 
శోధిస్తున్నాడు. ఇదంతా భక్తి వైభవము. భగవద్భక్తి వైభవము. ఈ వైభవాన్ని లోకానికి చాటింపు వేసి చెప్పమని 
అచ్యుతుడు అర్జునుని ఆదేశించాడు. 





భాసించే స్వరూప శా! 





దైవ శాసనం 

“అర్జునా! నిశ్చితమైన ॐ చేసి చెప గ! ప్రతిజానీపొ). నా భక్తుడు నశించడు అని చెప్పు” అన్నాడు 
గీతాచార్యుడు. నమే భిక్తః ప్రణశ్యతి - 'నా భక్తు నశించడు' అనే వాక్యం అష్టాక్షరీ మహామండత్రము లాంటిది. 
అర్జునుని ద్వారా ప్రపంచానికి పరమేశ్వరుడు అభయ ప్రదానం చేశాడు. 


న వాసుదేవ భక్తానాం అశుభం విద్యతే క్వచిత్‌ 





నిండ 
ee చాబెదను దాశరథీ! కరుణా వయోనిధీ!- రాముని మించిన దైనము లేదని, మదపు 
स చప్పుళ్ళు బ్రహ్మాండమును నిండే లాగా स 
రామదాస్‌, భేష్‌! భక్తుడంటే అలా స అప కాల नः 
द 11 అనే విషయాశే కొనసాగిన్తున్నాడు తరువాత 
మాం హి పార్ట వ్యపా[శ్రిత్య యే9_పి స్యుః పాపయోనయః । 
&= వైశ్యా స్తథా శూద్రా స్తే౭_పి యాన్తి పరాం గతిమ్‌ ॥ 32 


Ss = 
189 —— 


-- చైతన్య భగవద్గీత mT 


స్త్రియు-వైశ్యాః-తధా-శూద్రాః-తే-అపి-యాంతి-వరాం-గతిం 


ठ ग తథా = అలాగే 
ॐ - श ~ क 
en = నన్న స్యుః అపి = అయి యున్నారో 
వ్యపాశ్రిత్య = శరణుబొంది डकः न कि 
పాపయోనయః = పాపాత్ములు ee वि ఉత్తమమైన 
ప్రియః = స్రీలును గతిం = గతిని 
వైశ్యాః ध వైశ్యులును యాంతి హి ఇ పొందుతారు 


అర్జునా! పాప సంజాతు లైనా, స్త్రీ లైనా, వైశ్యులైనా, శూద్రులైనా, ఎవ్వరైనా సరే నన్ను ఆశ్రయిస్తే చాలు. ఉత్తమ 
గతిని పొందుతారు. 
వ్యాఖ్య 

దురాచారులై, పాప జీవనాన్ని గడిపే వారు కూడా భక్తిని ఆశ్రయించి ఎల్లా పునీతు లయ్యారో, శాశ్వత 
మైన శాంతిని ఎలా పాందారో ఇంతవరకు చూశాం. ప్రస్తుత జ్లేకంలో పుట్టుకే పాప భూయిష్టంగా ఉన్నవారు, 
వారితో పాటు, పరమార్థ తత్వాన్ని సాధించుకోలేని వాళ్ళు కూడా భక్తిని కలిగి, పరమేశ్వరుని ఆరాధించి ఎలా 
తరించి పోతున్నారో తెలుపు తున్నాడు. భగవంతుణ్ణి ఎవ్వరైనా ఆశ్రయించ వచ్చు. ఆశ్రయించిన ప్రతి వారు 
తరించి పోతారు అనేదే ఈ శ్లోకంలో ప్రధానమైన విషయము. 


పాప యోనులు 

పాప యోనులు అంటే నీచ జన్మ కలవారు. పాప కార్యాలు ఆచరించే తల్లిదండ్రులకు పుట్టిన వారు. 
పుట్టుకే పాప కార్యాలు ఆచరించే తల్లిదం[డ్రులతో ముడిపడి ఉన్నందున వారు పాప యోనులు (పాపాయోనిః 
యేషాంతేపావయోనయః పావ జన్మానలి. తల్లిదండ్రులు ఇరువురు పాప కార్యాలు చేసేవారు, నేర చరితులుగా 
ఉంటారు, అట్టి వారికి జన్మించిన వారు పాప జన్ములు, అలాగే జంతు యోనులు కూడా పాప యోనులే కనుక, 
నీచ జన్మలైన జంతు జన్మములు కూడా పాప జన్మముల క్రిందికే వస్తాయి. ఇంతకీ దీని అర్థం ఏమిటంటే, 
మోక్షాన్ని పొందడానికి సాధనమైన జ్ఞానమును సాధించుకొనే అర్హతను జన్మ లోనే పోగొట్టుకున్న వారు అని 
అర్థము. అట్టి వారు కూడా తనను ఆశ్రయిస్తే (మాం వ్యపాశ్రిత్య) ఉత్తమ గతిని పొందుతారు (పరాంగతిమ్‌ 
యాన్తి) అంటున్నాడు భగవంతుడు. 

ఈ విధమైన పాస జన్ములు, మరియు (తథా) స్త్రీలు, వైశ్యులు, శూద్రులు - వాళ్ళు కూడా (कलो 
నన్ను ఆశ్రయించి ఉత్తమ గతిని పొందుతారు అంటున్నాడు గీతాచార్యుడు. ఈ శ్లోకం అనేక అపార్థాలకు 
అవకాశ మిచ్చి, ఎన్నో అనర్థాలకు ఊత మిచ్చింది. ఈ లోపం మూలానికి సంబంధించింది కాదు. వ్యాఖ్యానాలు 
ప్రబోధాన్ని మరొక కోణంలో చూపించడం వల్ల అపార్థాలు ఊపందు కున్నాయి. స్త్రీలు, వైశ్యులు, శూద్రులు 
అనే పదాలకు పాప యోనయః అనే పదాన్ని విశేషణంగా (గ్రహించడం చేత పాప జన్ములైన స్త్రీలు, వైశ్యులు, 
శూద్రులు అనే అభిప్రాయం ఏర్పడింది. 


నీచ జన్ములైన వారు నన్ను ఆశ్రయించి ఉత్తను గతిని పొందుతారు. అలాగే స్త్రీ వైశ్య శూ[ద్రులు కూడా 


~ 900 mu 


व=~ రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ౫" 


నన్ను ఆశ్రయించి ఉత్తను గతిని పొందుతారు అనేదే చక్కని అన్వయము. అంతేగాని, పాపయోను 


1.1 
శూద్రులు నన్ను పొందుతారు అనేది కాదు. 


లైన స్రీ వైశ్య 
అందరూ అర్హులే 

జన్మ ఏదైనా, ఎవరి దైనా దుఃఖమయమే. దుఃఖాన్ని ఎవరూ భరించలేరు. జన్మ నెత్తిన వారందరు ఏదో 
ఒకనాడు జన్మ రాహిత్యాన్ని పాంద వలసిందే. అదే జన్మకు పరమార్థము, రోగమున్న ప్రతివాడు బౌషధ సేవనానికి 
అర్ముడే. దుఃఖమున్న (ప్రతి జీవి జ్ఞానబోధకు సిద్ద పడాలి. కాకపోతే, జ్ఞానార్హతను పొందేందుకు తీవ్రంగా 
ప్రయత్నించాలి. అంతేగాని, ఈ విషయంలో ఎవరూ అనర్హులు కారు. శాస్త్రమాతకు అందరూ బిడ్డలే. అందుకే 
ఢేదమును శ్రుతిమాత అన్నారు. తల్లికి బిడ్డ లందరూ సమానమే. ధర్మమార్గంలో లేదా మోక్ష మార్గంలో కర్మే 
ప్రధానం గాని, జన్మ ప్రధానం కాదు. అందుచేత, ఎవరిని నీచ జన్ములుగా మనం పరిగణించామో, ఏ జంతు 
జాలాన్ని పాప యోనులుగా ముద్ర వేశామో, అట్టి జంతు జాతిలో కూడా తరించిన వారున్నారు. అదే మన 
చరిత్ర. భారతీయ పవిత్ర చరిత్ర. శాస్త్రాలలో, పురాణాలలో ప్రజ్వలించే మహాత్ముల దివ్య చరిత్ర. 

గజేంద్రు డెవరు? జంతువు కాదా? గజేంద్రునికి ముక్తి కలుగ లేదా? గజేంద్ర మోక్షము అదే కదా! 
జటాయువు కైవల్యం ఏమిటి? జటాయువు పక్షి కాదా! మరి హనుమంతు డెవరు? వానర జాతికి చెందిన వాడు 
కాడా? వీరందరికి మోక్షం ప్రాప్తించి నపుడు, స్త్రీ శూద్ర వైశ్యాదులకు మోక్షము నిషిద్ద మవుతుందా? భక్తిలో 
భేదాలు లేవు. భక్తులకు భేదాలు అర్థం కావు. = 3 


'సూ॥ నాస్తి తేషు జాతి విద్యా రూప కుల ధన క్రియాది భేదః। 
భక్తుల యందు (తేషు) జాతి, విద్య, రూప, కుల, ధన, |క్రియాది భేదాలు లేనే లేవు (శాస్త. వారందరిది 
భగవంతుని జాతి. వారందరికి తెలిసింది ఒకే విద్య. అదే భక్తి విద్య. వారందరిది ०००२४०९०. వారి సంపదంతా 
29 సంపదే. 
न्मु శుకాదులు, కన్నప్ప కనకదాసులు, విదుర విభీషణాదులు, సంజయ గుహాదులు, శబరీ 
షా ~ ఎవరు వీరందరు? వీరందరూ ప్రాతఃస్మరణీయులే కదా! ఎందుకో తెలుసా! వీరు దేహాల 
వ పుట్టి ఉండవచ్చు. కాని, వీరిది దేహా సంబంధం కాదు, దైవ సంబంధము. వీరు దేహాములతో ముడిపడిన 
కారు, దేవుడితో ముడిపడి ఉన్నవారు, దేవుడికి సంబంధించిన వారు (యత స్తదీయాలి. 
nes ॐ कच्छः హరిభక్తి వరాయణాత్‌- హరిభక్తి కలిగిన పుణ్యాత్ముడు చండాలుని గృహంలో 
मोन బ్రాహ్మణ శ్రేష్టుడే అన్నది శాస్త్రం. 
3 यय శూద్రులు అని ప్రత్యేకించి చెప్పడంలో భక్తిలో భేదం అవాంఛనీయము అని తెలియ జేయడమే 
ogg శూద్రులు అని చెప్పడం జాతి భేదాన్ని సూచిస్తూ ఉంది. లింగ భేదానికి సూచకంగా స్రీలు 
వ సా భేదానికి పాప జన్ములు ఉదహరింప బడ్డారు. జాతి భేదంతో లింగ భేదంతో, గుణ భేదంతో 
వరం కుండా కేవలం భక్తియే ముక్తికి ప్రధాన అర్హత అని చెప్పడమే భగవంతుని ఉద్దేశ్యము. ఎవరైనా. 
క్తి ద్వారా తనను ఆశ్రయించి తరించి పోవచ్చు అనేదే భగవంతుని హృదయం. ह 


(न 

(क नत శాస్త్ర చర్చలలో, సంధ్యావందనాది క్రియలలో స్రీలకు అవకాశ మిచ్చి, 
€ క మూ 

ఎవ్వరైనా అనగ్గలరా? + ర్తిని దైన సమానంగా చూచిన భారతీయ సంస్కృతిలో స్త్రీది పాపజన్మ ఆని 


స్రీయే గనుక పాపజన్మ ఎత్తి ఉంటే, ఇక పాపులు కాని వారెవరు? ఎవరు జన్మించినా, స్తీ 
191--- 
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నుండే కదా జన్మించాలి! స్త్రీ పాపి అయితే, స్రీ నుండి పుట్టిన వారు ఎలా పాపులు కాకుండా పోతారు? 
అందరూ పాపులే. అది కూడా జన్మతః పాపులే, ఇది హిందూ ధర్మమేనా? ఆర్ష సంస్కృతేనా? ఆలోచించండి. 
పునాదులే కదిలి పోతాయి. పరనుతాలు పీఠ మెక్కుతాయి. 
ప్రాచీన కాలంలో మాతృమూర్తులు యజ్ఞోపవీతమును ధరించి, సంధ్యావందన, గాయత్రీ జపాదులు 
ఆచరించే వారని శాస్త్ర ప్రమాణాలు అనేకం ఉన్నాయి. ఈ విషయాన్ని రామాయణంలో కూడా మనం 
చూడవచ్చు. 
సీతమ్మ తల్లిని అన్వేషిస్తూ హనుమంతుడు అశోకవనం లోకి ప్రవేశిస్తాడు. అశోకవనంలో తిరుగుతూ 
అక్కడ ఒకచోట నదీ ప్రాంతాన్ని చూస్తాడు. అందమైన ఆ ప్రదేశంలో కొంత సేపు ఆగి, సీతమ్మ గనుక బ్రతికే 
ఉంటే (యది జీవతి సా దేవీ) పవిత్ర జలాలు గల ఈ నది వద్దకు తప్పకుండా వస్తుంది (ఆగమివ్యతి సావశ్యం 
ఇమాం శివ జలాం నదీమ్‌) అనుకుంటాడు. ఇంకా ఏమనుకుంటాడో చూడండి! 
సంధ్యా కాలమానాః శ్యామా ద్రువ మేష్యతి జానకీ 
నదీం చేమాం శుభ జలాం సంధ్యార్టే' వరవర్ణినీ 
“సంధ్యా సమయాన పవిత్ర జలాలు కలిగిన ఈ నది చెంతకు సంధ్యా నందనమును ఆచరించడానికి 
జానకీదేవి రావచ్చు' అనుకుంటాడు. దీనిని బట్టి రామాయణ కాలంలో కూడా స్త్రీలకు సంధ్యా వందనాది 
ఉపాసనలు, గాయత్రీ మంత్రాది జపాలు, యజ్ఞోపవీత ధారణలు ఉన్నాయని స్పష్ట మవుతూ ఉంది. మైత్రేయికి 
యాజ్ఞవల్క్య మహర్షి బ్రహ్మవిద్యను ఉపదేశించినట్లు బృహదారణ్యక ఉపనిషత్తు కూడా చెబుతూ ఉంది. 
సత్యకామ జాబాలి 
సత్యకాముని తల్లి జాబాలి. ఒకనాడు సత్యకాముడు తల్లిని సమీపించి, అమ్మా! నేను బ్రహ్మచారిని 
కావా అనుకుంటున్నాను. అమ్మా! నా కుల మేమిటి? గోత్ర మేమిటి?’ అని అడిగాడు. 
“నాయనా! సత్యకామా! ఆ విషయం నాకే తెలియదు. నేను యౌవనములో దాసీవృత్తిలో జీవించాను. 
అనేక చోట్ల తిరిగాను, ఆ సమయం లోనే నిన్ను ప్రసవించాను. నీకుల మేదో నా కెలా తెలుస్తుంది నాయనా! 9 
పీరు సత్యకాముడు కదా! నా పేరు జాబాలి. కనుక, నీవు సత్యకామ జాబాలి వని చెప్పుకో!' అన్నది తల్లి. 
తల్లి చెప్పినట్లే, గురుదేవు డైన గౌతమ మహర్షికి సత్యకాముడు విన్నవించి, తనకు (బ్రహ్మవిద్యను 
ఉపదేశించ మని అర్థించాడు. ప్రార్థించాడు. 
ఉపనయనము లేనివాడు బ్రహ్మవిద్యకు అధికారి ఎలా అవుతాడు? అందుచేత, ముందుగా గౌతముడు 
సత్యకామునకు ఉపనయన సంస్కారము చేసి, ఆ తరువాత బ్రహ్మవిద్యోపదేశం చేశాడు. 
సత్యకాముడు శూద్రుడే కదా! మరి, గౌతమ నహర్షి అతనికి ఉపనయన సంస్కారము ఎలా చేశాడు? 
"పైగా బ్రహ్మవిద్యను ఉపదేశించాడు కూడా. ఇదేమి కాకమ్మ కథ కాదు. ఉపనిషత్తు. మహత్తర మైన ఛాందోగ్య 
త్రతి. 
వూద్రుడు, జాబాలి కుమారుడైన సత్యకామునిలో అనర్హత లేదని నిర్ణయించిన తరువాతే కదా గౌతమ 
మహర్షి ఉపనయన సంస్కారాన్ని చేయుటకు సిద్ద పడ్డాడు! ఉపనిష త్రతిపాదిత మైన ఈ సత్యాన్ని 
బ్రహ్మసూత్రము ధృన పరచింది. 


సూ తదభావ నిర్ధారణే చ ప్రవృత్తేః (@&०. <> 1-3-37 


~ 192 వ నలా నాన్‌ 


त rm రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగము ~ 

దోషము లేదని నిర్ణయించిన తరువాతే గౌతముడు సత్యకామునికి ఉపనయనం చేయించాడు అన్నది 
బ్రహ్మాసూత్రము. 

తల్లి యొక్క చరిత్రను దాచుకోకుండా ఉన్నదున్నట్లు సత్యకాముడు గౌతమునికి చెప్పాడు. సత్యం 
ఫలికిన కారణంగా సత్యకాముని అధికారిగా గుర్తించాడు గౌతమ మహర్షి అంతేగాని, జన్మను చూచి నిరాకరించ 
కేదు. ప్రస్థానత్రయంలో ఉపనిషత్తు బ్రహ్మసూత్రాలు శూద్రులకు అనర్హతను సూచించ నపుడు భగవద్గీత 
సూచిస్తుందా? విజ్ఞులు అర్థం చేసుకోగలరు. 

శ్రీ శంకరాచార్య స్వామి కూడా తమ మాండూక్యకారికా భాష్యంలో (4 - 95) పుట్టుక లేనిది, వినాశము 
ఎరుగనిది, సమమైనది అయిన బ్రహ్మ విషయము నందు సునిశ్చిత మైన (శ్రద్ద కలవారు స్త్రీలు కనుక బ్రహ్మ 
విద్యార్జన చేసి పరమార్హమును పొందుతారు అని వ్యాఖ్యానించారు. 

ఇలా ఎన్నో చెప్పుకు పోవచ్చు. కాని ఇంతవరకు చాలని భావిస్తున్నాను. దారి తప్పే అవకాశం ఉందని 
అభిప్రాయ పడటం వల్లనే సందేహ నివారణార్థం ఈ విషయాలను మీ ముందు ఉంచాను. అంతే. 

వరమాత్మను ఆశ్రయించి దురాత్ములు, పాపాత్ములే తరించి పోతూ ఉంటే, ఇక వుణ్యాత్కుల విషయం 
ప్రత్యేకంగా చెప్పేది ఏముంటుంది? అది కూడా చెబుతున్నాడు. అంతే కాదు. జగత్తు అనిశం కనుక జగన్నాథుని 


ఆశ్రయించి తరించ మంటున్నాడు. 


కిం పున ర్రాహ్మణాః పుణ్యా భక్తా రాజర్షయ స్తథా । 
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కిం-వునః-బ్రాహ్మణాః-వుణ్యాః-భిక్తాః-రాజర్షయః-తధా 
అనిత్యం-అసుఖం-లోకం-ఇమం-ప్రావ్య-భజస్వ-మాం 

పుణ్యః = పుణజ్యాత్ము లైనట్టి అసుఖం = సుఖము లేనిది 
భక్తా = భక్తు లైనట్టి ఇమం = ఈ 
క = బ్రాహ్మణులు లోకం = లోకమును 

థా = అటులే ప 

(के = పొంది 

= - కషం ^ 
0 పునః వేరుగా చెప్పాలా? భజస్వ = భజింపుము 
సో = నిత్యము కానిది 
జ ర్థా! పుణ్యాత్ములు, భక్తులు అయిన బ్రాహ్మణులు, రాజర్నుల విషయం ఇక ప్రత్యేకంగా చెప్పే దేముంటుంది? 

ప్రపంచం నిత్యం కాదు. ఇందులో సుఖం లేదు. నన్ను సేవించి తరించిపో! 
ఆఅర్హులకే అందలము ए 


Tag అధము లైనా, పుణ్యాత్ము లైనా, పాపాత్ము లైనా అందరి మార్గము ఒక్కటే. అందరి 
జని టే. పుణ్యులైనా, అపుణ్యు లైనా భక్తి చేయ వలసిందే. ముక్తిని పొందవలసి! దే. 
టచినా అందరూ భక్షి వుం न न 
వేషము ఈ. ॥ 
= యోనుల యందు జన్మించిన వారైనా, పరమార్థ తత్త్వాన్ని అర్థం చేసుకొని పురుషార్థాన్ని సాధించుకొనే 
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శక్తి లేని వారైనా - అందరూ భక్తి మార్గంలో పయనించి, పరమేశ్వరుని కృపను పాంది ఎలా కృతార్థు లవుతున్నారో 
పూర్వ శ్లోకంలో చూశాం. ఇక దుర్లభమైన ఆ అవకాశాన్ని అంది పుచ్చుకొని జన్మించిన వారి విషయం ప్రస్తుత 
శ్లోకంలో చెబుతున్నాడు. వారే పుణ్యాత్ము లైన జననీ జనకులకు పుట్టిన వారు (ఫుణ్యాయోనయణి, పుణ్యఫలం 
కల వారు (कषध, భక్తులైన వారు (कषण, బ్రాహ్మణులు, రాజర్షులు ఆ కోవకు చెందిన వారే. 
పుణ్య యోనులు అని ఎందుకు చెప్పవలసి వచ్చిందంటే, సంప్రదాయమును పాటించే కుటుంబాలలో 
జన్మించిన వారికి బాల్యము నుండే భక్తి శిక్షణ, ఆచార వ్యవహారాల యందు భగవద్భావన ఏర్పడుతూ 
ఉంటాయి. గత జన్మలలో తయారు చేసుకున్న కొద్దిపాటి పుణ్యంతో పుణ్యాత్ములైన తల్లిదండ్రులకు 
జన్మించడమే గాక, తెచ్చుకున్న పుణ్యాన్ని హెచ్చుగా పెంచుకొనే అవకాశాన్ని ఇచ్చే ప్రదేశాలలో ఆవిర్భవించడం 
చేత, చిత్త శోధన, ముక్తి సాధన వారికి సులభ మవుతాయి. అందుకనే, భక్తవత్సలు డైన పరమేశ్వరుని 
అనుగ్రహంతో దురాచారవంతులే తరించి పోతూ ఉంటే, ఇక ఇలాంటి పుణ్యాత్ములను గురించి చెప్పే దేముంది 
(కెంపునఖి? అంటూ ప్రస్తుత శ్లోకాన్ని ప్రారంభిస్తున్నాడు గీతాచార్యుడు. 
పుణ్యము గల వారు, భక్తులు అయిన బ్రాహ్మణులు (బ్రాహ్మణాః పుణ్యాః सदः, అలాగే పుణ్యము, భక్తి 
గల రాజర్షులు - బుషులైన రాజులే రాజర్లులు (రాజర్షయః రాజానః చ తో బుషయక్త ఇతి రాజర్షయలి- వీరి 
విషయం ప్రత్యేకంగా చెప్పే దేముంది (8० వున? అంటున్నాడు. (బ్రాహ్మణు లైనా, రాజులైనా, భక్తులై 
ఉండాలి అనేదే ఇక్కడ ప్రధానమైన విషయం. అంతేగాని, జాతి ప్రధానం కాదు. పరమార్ద జ్ఞానము పూర్వము 
రాజర్షులు (గ్రహించే వారు అని నాల్గవ అధ్యాయంలో చెప్పాడు కూడా (4 వ అ - 2వ క్లో). 
పూర్వ శ్లోకంతో ఈ శ్లోకాన్ని సమన్వయం చేసుకొని అర్ధం చేసుకుంటే, సర్వులూ సర్వేశ్వరుని దృష్టిలో 
సమానులే. జాతి భేదం, లింగ భేదం, గుణ భేదం, పుణ్యపాప ఫల భేదం - ఇవన్నీ ప్రక్కన పెట్టి కేవలం భక్తీ 
చేతనే ఆనంద మార్గంలో సాగి పోవచ్చు. భక్తి చేసే వారిలో భేదాలు లేవు అని పూర్వ శ్లోకం లోనే తెలుసుకున్నాం. 
కనుక, భక్తు లందరిపై పరమేశ్వరుని అనుగ్రహం సమానంగా ఉంటుంది. నువ్వు ఎక్కడ జన్మించావు? నువ్వెవరు? 
అని భగవంతుడు చూడడు, నువ్వు ఎలా ఉన్నావు? అనేదే చూస్తాడు. భక్తిలో ఉన్నానా లేదా? అనేదే పరిగణిస్తాడు. 
భక్తులైన వారిపై సమానంగా కృప జూపి రక్షించే భగవంతుడు, భక్తి భావాన్నే చూస్తాడు. భౌతిక స్థితి గతులను 
కాదు. 
భావ భోక్తా యతో. న్తరాత్మా యథా మహా మేఘః। 
ఖధిర द ఇతి వా ప్రవర్షణే కిం విచారయతి ५ 
ఒక పెద్ద మేఘము వర్షించు నపుడు, అంతటా కుండపోతగా కురుస్తుందే గాని, ఇది చండ్ర చెట్టు, అది 
సంపెంగ చెట్టు అని చూస్తుందా? అంతరాత్మ అంతరంగము నందలి భావమును చూచి కరుణించే వాడు 
కనుక, భక్తు లందరిపై సమంగా ఆయన కృపను వర్షిస్తాడు. 
విశ్వవంతెన 
పరమేశ్వరుని పొందడానికి భక్తి ఒక్కటే అర్హత గాని జాతి కాదని తేలి పోయింది (భక్త్యభికారే జాలి 
నియమః నాస్తి - ఆనందగిరి). ఇక ఆలస్య మెందుకు? భక్తియే మన కర్తవ్యం. కాళ్ళ మీద మనిషి నిలబడ wp 
కాని, మనిషికి కాళ్ళు ఉండేది నడవడానికే గాని, ఒకచోట నిలబడటానికి కాదు. నడిచే సమయంలో, 
వలసిన కాలంలో నడక మాని నిద్రిస్తే, రేపు కళ్ళు తెరచి నడవాలి అనుకున్నప్పుడు నడవ లేని పరిస్టితి రావచ్చు. 
ప్రపంచము అనిత్యము. దానిలో సుఖం అల్పం. స్వల్పం. అందుకే దానిని లోకం అన్నారు. 
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భోజ- చూడబడుతూ ఉంది కనుక ఈ ప్రపంచాన్ని లోకం అన్నారు. చూడబడేది దృశ్యం. దృశ్యం ఏదైనా 
न చే. వికారమే. వినాశమే. ఈ లోకం క్షణభంగురం. మృత్యు గ్రస్తం. 

° चु నిర్మించిన వంతెన నదిని దాటేందుకే గాని, ఇల్లు కట్టుకొని నివసించేందుకు కాదు. విశ్వము అనే 
వంతెన జీవన నదీ ప్రవాహాన్ని దాటేందుకే గాని స్థిరంగా పీట వేసుకొని కూర్చునేందుకు కాదు. అందరూ దాట 
వలసిన వారే. ఉండి పోవాలి అనుకునే వారు మోసపోతారు. 


శోకమయము లోకము 
అనుభవించుటే మానవ జన్మము 
ఆశించడము నిరాశ చెందటము 
గుండెలు పిండుతు బ్రతకటము 
లోకము కాదు స్థిరవాసము 
సొంతము తెలియుట శాంతము 
రామ రాను జయ రాజారామ్‌ 
రామ రామ జయ సీతారామ్‌ 
అని రామజోగి చిట్కా. 
లోకము అనిత్యమే కాదు, అసుఖం కూడా (అనిత్యం అనుఖం లోకం). అసుఖ మంటే సుఖం అసలే 
లేదని కాదు. అల్పంగా ఉంది అని అర్థము. అందుకే 'నసుఖం' అనకుండా 'అసుఖం' అన్నాడు. అల్ప మనేది 
కూడా ఒక సుఖమేనా? అందుకనే ఉపనిషత్తు, నాల్లే సుఖమన్తి, భూమావై తత్సుఖం - అల్ప మైనది ఒక సుఖం 
కాదు. అనంత మైనదే సుఖం అన్నది. అదే పూర్ణ సుఖం, పరమాత్మ వద్ద లభించే సుఖం. విశ్వ వంతెన దాటి 
చేరవలసిన శాంతి తీరము. 
లోకము అంటే రెండర్జాలు. చూడబడే దృశ్యమాన జగత్తు అనేది ఒక అర్థం (లోక్యతోఇతి వా). చూపిస్తూ 
ఉంది కనుక లోకము అని మరొక అర్థం (లోకయతి ఇతి లోకః). 
ఈ కోణం నుండి 'లోకము' అనే దానిని అర్థం చేసుకొంటే, లోకానికి ప్రపంచము అని ఒక అర్థము. 
దేహము అని మరొక అర్థం. b 
हः ¢ ध ఉంది కనుక దృశ్యమై నశించి పోతుంది (दुक) కనుక అది అనిత్యము. 
ए మైన లోకము నిత్యమైన దానిని చూపిస్తూ ఉంది (లోకయతి). 'అనిత్యమైన నన్ను విడిచిపెట్టి 
జైన పరమేశ్వరుణ్ణి పాంది తరించు” అని మార్గాన్ని నిర్దేశిస్తూ ఉంది. 
Ea వర్తిస్తుంది. దేహము కూడా కనిపిస్తూ नं (सड, అలాగే 
అను. జన్మ వ శ్ర ర ह ్లాన్ని తెలుపుతూ ఉంది as ). * నేను ఎలాగూ శాశ్వతం 
५७०९ ० म జరావ్యాధులః త ఉన్నాను (13 వ అ - 8 వ క్ల). కనుక, నిన్ను ఈ జరామరణాల 
కార్యాన్నే మన్య ప్ర వ అ-29 వల్లో పరమేశ్వరుని భక్తితో ఆశ్రయించి తరించు” అని చెబుతూ ఉంది. ఆ 
'ట్రారంభిస్తే తాను సహకరిస్తూ ఉంది కూడా. 


सभ క్ర 
వముయంత్ర ఫర ోందే తీరాన్ని చేరే వారు ధన్యాత్ములు. దేహ మనే నావ ఎక్కడో ఒక చోట, ఏదో ఒక 


५७००० ८ గ పోయేదే, కనుక మునగకుండా క్షేమంగా జీవన నదిని దాటించే నౌక భక్తి నౌక. దానిని 
ంచి పోవాలి, అందుచేతనే, అర్జునా! అనిత్యము, సుఖవర్ణితము అయిన లోకాన్ని పొంది ఉన్నావు 
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(దేశము, దేహము కూడా). ఆలస్యానికి ఇది సమయం కాదు. లే! రేపు చేద్దాము అనుకోకు. ठ చేసేది నేడే 


చేసేయ్‌! (శ్వఃకార్యం అధ్య కుర్వీత (కర్తవ్యం)). 
జ్ఞానమె నీ నావ - ధన్యము నీ త్రోవ 


సంసార జలధిలో మేలైన నావ ॥జ్ఞానమె॥ 
నమ్మినవారికి - చల్లని యానము 
నడిచే వారికి - విలువైన నెలవైన తీరము ॥జ్ఞానమె ॥ 


రేపుకు రూపు ఉంటుందో లేదో! ప్రారంభించు. భక్తిని ఆరంభించు (మాం ఖిజన్వ నీవన్వ) అంటున్నాడు 
భగవంతుడు, 
మరి భగవంతుని ఎలా సేవించాలి? చదవండి. 


నున్మనా భవ నుద్భక్తో మద్యాజీ మాం నమస్కురు । 


మా మే వైష్యసి యుక్వ్వైన మాత్మానం మత్సరాయణ: ॥ 34 
మత్మనా-భవ-మద్దక్తః-మద్యాజీ-మాం-నమన్మురు 
మాం-పవ-ఏష్యనీ-యుక్స్వా-పవం-ఆత్మానం-మత్సరాయణః 

మన్మనా = నాయందే మనస్సు గల వాడివి ఏవం = ఇట్లు 

భవ = छम्‌ ఆత్మానం = ఆత్మను 

మద్భక్తః = నాకు భక్తుడవు యుక్తా = నియోగించి 

మద్యాజీ = నన్నే పూజించు వాడవు మత్పరాయణః = నాయందు మనస్సు గల వాడవై 
భవా! మాంఏవ = నన్నే 

न = నన్నే ఏష్యసి = పొందుతావు 

నమస్మురు = నమస్మరించు 


అర్జునా! నీ మనస్సును నా యందే ఉంచు. నా భక్తుడివి గా! నన్నే పూజించు. నాకే నమస్కరించు. నేనే పరమ 
గతి అని భావించు. నా లోనే చిత్తాన్ని నిలుపు. చివరగా నన్నే తప్పక పొందుతావు. 
వ్యాఖ్య 

రాజవిద్యా - రాజగుహ్యము అయిన తొమ్మిదన అధ్యాయములో ఇది చివరి శ్లోకం. ఈ అధ్యాయం 
పీఠిక లోనే మనం సుదీర్షంగా చర్చించు కున్నట్లు, ఏడన అధ్యాయమైన విజ్ఞాన యోగము ఆరంభంలో ప్రారంభమైన 
“జ్ఞాన విజ్ఞాన సహితమైన భగవద్విషయం ఈ తొమ్మిదన అధ్యాయము నందు ప్రస్తుత శ్లోకం వద్ద సమాప్త 
మవుతూ ఉంది. అర్జునుని ప్రశ్టుల కారణంగా ఎనిమిదవ అధ్యాయము ఒక ప్రత్యేక విషయాన్ని ప్రస్తావించినా, 
ఏడవ అధ్యాయములో ప్రవాహ రూసమున సాగుతూ ఉండిన జ్ఞాన విజ్ఞాన ప్రసంగమును తొమ్మిదన 
అధ్యాయారంభం లోనే తిరిగి అంది పుచ్చుకొని అధ్యాయాంతంలో సమాస్తం చేస్తున్నాడు. 

ఇది నుహాశ్చర్యకర మైన అధ్యాయము. వశ్యమే 'యోగమైశ్సరమ్‌' అంటూ మహేశ్వరుని ఐశ్వర్యాన్ని 
మహాద్భుతంగా ప్రవచించిన అధ్యాయము. మహిలో మహిమను చూపెడుతూ, మహి లోనే మాణిక్యముల 
నంటి నుహాత్ముల్ని వెలికి తీసి కీర్తించిన అధ్యాయము. 'నుయా తత మిదం' సర్వం అంటూ నుహిమాన్విత 
మైన స్వరూపాన్ని బుద్దికి పట్టించిన అధ్యాయము. నుర్మాన్ని బట్టబయలు చేసి మాయను తుద ముట్టించిన 
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అధ్యాయము. 'భంభం” అంటూ మహా ప్రతిజ్ఞా వాక్యాన్ని మిన్ను ముట్టేలా వినిపించిన అధ్యాయము: 
మహిమను, మంగళమును జోడించి మత్‌ శబ్దము చేత ఈశ్వరత్వ ప్రకటనంతో దివ్యంగా" # 
అధ్యాయము. ధిగనీశార్రనం జత్మ - భగవంతుని అర్భించని జన్మ వ్యర్థము అన్నది శాస్త్రం. - ` =కేజో 
మన్మనా భవ ८ 

అర్జునా! నా యందే మనస్సు నుంచిన వాడివి కా! (మయి మనః యస్య త్తం మళ్లనాః భవ పదమునకు? 
ప్రియమో దాని వైపుకే మనస్సు ఆకర్షింప బడుతూ ఉంటుంది. ఒకరికి ప్రియ మైనది నురొకరికి' ప్రియరోకోక 
పోవచ్చు. ఎవరికి ఏది ప్రియ వస్తువో దాని వైపే మనస్సును సారిస్తూ ఉంటారు. కాని, ఏదో ఒక సమయంలో, 
లేదా తరచుగానో అందరూ వారి వారి మనస్సుల్ని భగవంతుని వైపుకు కూడా త్రిప్పుతూ ఉంటారు. € 

భగవంతుని ఆశ్రయించే వాళ్ళందరూ భక్తులే, కాకపోతే, వాళ్ళు ఎందుకు ఆశ్రయిస్తున్నారు? అనేదే 
ప్రశ్న. భగవంతుని ఆశ్రయించుకొనే భక్తులు రెండు రకాలుగా ఉంటారు. మొదటి వారు అర్థకామాలను 
సాధించు కొనేందుకు ఆశ్రయించే వారు. ప్రాపంచికంగా వారు ఆశించేది పొందడానికి వారి శక్తి సరిపో నపుడు, 
నిస్సహాయులుగా మిగిలి నపుడు, మరొకరు సహకరించే అవకాశం లేనపుడు, ఆ కోర్కెలను ఫలప్రదం 
చేసుకోవడానికి పరమేశ్వరుని ఆశ్రయిస్తారు. ఇలాంటి వారు నిత్య భక్తులు కారు. కాని, పరమేశ్వరుని ఆశ్రయిస్తూ 
ఉన్నారు కనుక వారూ భక్తులే, వారి భక్తి అవసరాలు తీరే వరకే ఉంటుంది. వాళ్ళు మళ్ళీ భక్తి చేయాలి అంటే 
వాళ్ళకు మళ్ళీ అవసరాలు రావాలి. 

రెండవ వారు నిత్య భక్తులు. వారికి అర్థకామాల స్పృహే ఉండదు. వాళ్ళు భగవంతుణ్ణి మరొక దాని 
కొరకు కాకుండా భగవంతుని కొరకే ఆశ్రయిస్తారు. మోక్షార్థమే భక్తి చేస్తారు. మనో మోళ్లేనివేశయేత్‌- వారి 
మనస్సు మోక్షమునే లక్ష్యంగా కలిగి ఉంటుంది అని సృతి వాక్యము. నిత్య భక్తులు ఎవరిని ఆరాధించినా 
ఈశ్వర భావనే కలిగి ఉంటారు. తబేవాగ్శిః తద్వాయుః తత్పూర్యః తదు చంద్రమాః - సర్వ దేవాత్మకు' డైన 
పరమేశ్వరునే సర్వ దేవతల లోను దర్శిస్తారు. ప్రస్తుతం మత్మనా భవ! అని భగనంతుడు ఆదేశించడంలో 
నిత్యభక్తితో పరమేశ్వరునే ఆశించి భక్తి చేయాలని అర్థము. 
మద్భక్తో భవ 
మనస్సును పరమేశ్వరుని యందు ఉంచినట్లే, మనస్సు లోని ప్రేమను కూడా పరమేశ్వరుని వైపే సాగించాలి, 
సౌత్వస్మిన్‌ పరను వ్రేమరూపా- భగనంతుని యందు ఉత్కృష్ట మైన ప్రేమను కలిగి ఉండటమే భక్తి, అనిత్యాలను 
ప్రేమించడం కాకుండా, నిత్యుడైన పరమేశ్వరునే (ప్రేమించాలి. అదే భగవద్భక్తి, భక్తి ఉంటే చాలు. यु 
జేకాలలో మనం చెప్పుకున్నట్టు జాతి భేదాలు, గుణ భేదాలు, లింగ భేదాలు లేకుండా కేవలం భక్తి 
భగవంతుని చేరి పోవచ్చు. కనుకనే భక్తి ఉత్కృష్ట మైంది. 

రైలులో ప్రయాణం చేసి గమ్యం చేరాలంటే టిక్కెట్టు ఉండాలి, మరో అర్హత అవసరం లేదు. ధనికు 
కైనా దరిద్రుడైనా, స్త్రీ అయినా, పురుషుడైనా, ఆరోగ్యం ఉన్నా, లేకపోయినా, దొంగ అయినా, దొర అయినా - 
ప్రయాణం చేయడానికి టిక్కెట్టు ఒక్కటే ప్రధానం. మరేవీ కావు. అలాగే, ముక్తిని పొందడానికి భక్తియే అర్హత 
గాని మరొకటి కాదు, అందుచేత మద్ధక్తోభవ- అర్జునా, నా భక్తుడివి కా! అంటున్నాడు. 


మద్యాజీ భవ 
భగవంతుని పూజించడమే యజనము. భగవత్సూజ యందు అనురాగమును కలిగి ఉండటమే 
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యజనము. అది కూడా భక్తి కార్యమే (ఫూజాదివు అనురాగ. పూజాగదిలో పరమేశ్వరుని ఆరాధించడం 
అంతరంగ సొధన అయితే, నిత్యము వ్యవహారాది కార్యాలలో ధర్మబద్దంగా జీవించడము బహిరంగ సాధన. 
కనుకనే, సదా నన్ను పూజిస్తూ జీవించు అంటున్నాడు (ముద్యజన శీలః భవ). ఈ విధమైన సాధనల ద్వారా 
భగవంతునితో ఏర్పడే నిత్య సంబంధం ఫలితంగా అహంను తొలగించుకొని త్వం ఒక్కటే ఉందని గ్రహించి, 
త్వమేవ ప్రత్యక్షం మమ దేన దేవ - అంటూ సమస్తములో సర్వేశ్వరుని దర్శించి తన్మయం కానడమే నమస్కారము. 
మాం నమస్స్మురు భవ 
నాకే నమస్కరిస్తూ సాగిపో! అంటున్నాడు చివరగా (మాంమామేవనమన్మురు). ఇది వందన భక్తి, అహం 
త్వంతో ఏకం కావడమే నమస్కారము. త్వం తత్‌తో ఏకం కావడమే నమస్కారము. ద్వైతము అద్వైతంగా 
శోధించడమే నమస్కారము. రెండిటిని ఏకం చేయడమే నమస్కార వైశిష్ట్యము. అదే రెండు చేతులను ఒకటి 
చేయడం లోని అంతర్భానం. నది సాగరంలో విలీన మైనట్లు, సాధకుడు సాధ్యములో విలీనమై సిద్ద స్వరూపంగా 
భాసించడమే నమస్కారము. 
పరమేశ్వరా! నీకు నమస్కరిస్తూ సాగిపోయే నా బ్రతుకు ఎప్పుడూ దారి తప్పదు. ఎక్కడా ఆగిపోదు. 
నిరంతరం సాగుతూనే ఉంటుంది. నిన్నే దర్శిస్తూ సాగిపోతూ ఉంటుంది. నడిచే శక్తి నీదే. నడిపే శక్తి నీదే. 
కదిలింది నీ లోనే. కడకు చేరేది నిన్నే. మధ్యలో నా దేముంది? నమః- నమస్కారము. మనాది ठ ठ. ఇదే 
నమస్కారము. 
చేను లేను. అతడు లేడు. ఆమె లేదు. అలా చూస్తే ఎవ్వరూ తేరు. అందరిలో నీవే ఉన్నావు. అందరిలో 
దివ్యంగా శోభించే ఆత్మవు నీచే (నడ్వేషాం భూతానామ్‌ ఆత్మా, పరా చగతిలి. నీవే పరమగతివి. పరాయణుడవు. 


పరాయణుడు 

జీవులకు ఉత్తను మైన గమ్యము పరమేశ్వరుడే కావడం చేత ఆయన పరాయణుడు (పరమ్‌ అయనమ్‌ 
పరాయణమ్‌). పరం అంటే ఉత్కృష్ట మైన స్థానము. సర్వులు చివరగా పొంద వలసిన పరమ గమ్యము. 
ప్రపంచంలో ఎన్నో గమ్యా లున్నాయి. వాటికి సంబంధించిన గమనాలూ ఉన్నాయి. ఇది అలాంటి గమ్యము 
€ ఎ గమ్యా. లున్న! (६ $ 
కాదు. దేనిని చేరిన తరువాత తిరిగి రావడ మంటూ ఉండదో అట్టి పరంధామ మిది (యద్ధత్వా న నివర్తనే- 
15న అ - 6 వ క్లో). అది పరంధామము. పరమేశ్వరుని ధానుము. జీవు లందరికి గమ్య స్థానము తానై నందున 
పరమేశ్వరుడు పరాయణుడు. 

పవిత్రమైన భక్తి సాధనను అద్భుతంగా వర్లించిన ఈ చివరి శ్లోకమును చక్కగా అర్దం చేసుకుంటే, 
అసమానమైన ఈ అపూర్వ సేవనము సాధకుని బ్రతుకును భక్తిమయంగా మార్చేస్తుంది. భగవన్మయంగా 
తీర్చి దిద్దుతుంది. ఈ దివ్యారాధనలో మనస్సు, బుద్ది, చిత్తము, అహంకారము - అన్నీ పూజోపకరణాలుగా 
మారి పోతాయి. అదే ఈ శ్లోకం లోని వైశిష్ట్యము. 

విలిఖిత మివ రూపం చిత్త భిత్తొ మురారేః సుమన ఇవ మనో యై 1 

ప్రతిపద ముదయద్ధిః సాత్త్విక రక్కి తా జ్ఞాస్త ఇహ భవ పయోధేః పారముల్లకయనత్తి ॥ 

పవిత్రులైన భక్తులు ధన్యజీవులు, వారి చిత్తము అనే గోడ మీద (భిత్తిక) మనోహరమైన మురలీకృష్ణుని 
రూపము చిత్రము వలె లిథింపబడి ఉంటుంది. ఆ దివ్య రూపము యొక్క పాదారవిందముల చెంత మృదు 
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మధుర భావ పరిమళాలను వెదజల్లే మనస్సనే పుష్పము సమర్చింపబడి ఉంటుంది; 
సారవశ్యంలో మునిగి తన్మయులై ఉన్న ఆ భక్తులలో కలిగే భక్తి భాన సోరకము' లైహోగట్లద 
ఆనంద బాప్ప విశేషముల చేత వారి దేహము అలంకరింపబడి ఉంటుంది. అట్టి మహాత్ములైన 
సాగరాన్ని దాటి ముక్తు అవుతారు. సర్వ జీవుల ఏకైక గమ్యమైన ఆ పరంధాముని పొంది తరిస్తారు అనీ అర్థము 
ఏడవ అధ్యాయం - విజ్ఞాన యోగంలో విజ్ఞాన సహితమైన జ్ఞాన ప్రసంగమును ప్రారంభిస్తూ, మొదటి! 
బ్లేకం లోనే, యోగం యుంజన్‌ మదాత్రయః - నన్నే ఆశ్రయించుకొని యోగ సాధనను ఆచరించ 'నుని 
చెప్పాడు (యోగం యుంజున్‌ మనః సమాధానం కుర్వన్‌, మదాత్రయః అహమేవ పరమేశ్వరః ఆత్రయల. "అక్కడ 
ప్రారంభించిన జ్ఞాన విజ్ఞాన ప్రబోధాన్ని తొమ్మిదవ అధ్యాయాంతంలో, ప్రస్తుతం మనం అధ్యయనం చేస్తున్న 
శ్లోకం వద్ద సమాప్తం చేస్తూ, య్యుక్తైవం - ఈ విధంగా నా యందే మనస్సును నిలిపి గువంయుత్త్వా) ఆత్మ 
నైన నన్నే పొందుతావు (ఆత్మానమ్‌ మామేవ పప్యసు) అని సమాప్తం చేశాడు. ఏడవ అధ్యాయం మొదటి శ్లోకంలో 
నునల్ని సాధనలో కదిలించాడు. తొమ్మిదవ అధ్యాయం చివరి శ్లోకంలో, ఇంతదూరం ప్రయాణించి వచ్చిన 
మనల్ని సాధ్యరూపుడైన తనలో కలుపు కున్నాడు. అక్కడ అధ్యాయారంభంలో మన సాధన ప్రారంభం. ఇక్కడ 
అధ్యాయ సమాప్తంలో మన యాత్ర పరిసమాప్తం. ఇది కూడా రాజవిద్యలో రాజగుహ్యమే. ఎన్నిసార్లు చదివినా, 
ఎన్నిసార్లు ప్రవచించినా, నిత్య నూతనంగా భావసుమాలను విరబూయించి నవత్వంతో శోభించే ననమాధ్యాయము. 
8 నిజమాశ్తర్య మైశ్వర్యం భక్తే శ్రాద్దుత వైభవమ్‌ । 
నవమే రాజ वु క్ఞపయా౭. వో చ దచ్చుతః ॥ 
అద్భుతమైన ఈశ్వర స్వరూప వైభవమును, ఆశ్చర్యకర మైన భక్తి ప్రాభవమును రాజగుహ్యా మనే 
పేరుతో శోభించే ఈ తొమ్మిదవ అధ్యాయంలో భక్తులకు అనుగ్రహ ప్రసాదంగా అచ్యుతుడు పంచి పెట్టాడు, 
అధ్యాయము ఎంత అద్భుతమో, అధ్యాయం లోని విషయము అంత అసమానము. ఇక చివరి १९४० 
అంటారా! అది ముకుందునికే ముద్దొచ్చే శ్లోకం. లేకపోతే ఒకే శ్లోకాన్ని గీతలో రెండుసార్లు చెబుతాడా? ఏ 
శ్లోకాన్ని గీత పూర్వార్థం, అంటే తొమ్మిది అధ్యాయాలు సమాప్త మయ్యే సమయంలో బోధించాడో, అదే 
శ్లోకాన్ని ఉత్తరార్థము చినర, అంటే గీతను సమాప్తం చేస్తూ మళ్ళీ పఠించాడు (18 వ అ - ర5 న 29. రెండుసార్లు 
గీతలో వినపడిన శ్లోకం ఇదొక్కటే. గోవిందుని అనుగ్రహంతో గుహ్యమైన ఈ రాజవిద్య భక్తజనుల 
హృదయాలలో స్థిరంగా నిలిచి పోవు గాక! 
ఓం నమో భగవతే వాసుదేవాయ 
ఇతి శ్రీనుద్భగవద్గీతా సూపనిషత్సు బ్రహ్మవిద్యాయాం 
యోగశాస్రే శ్రీకృష్ణార్థున సంవాదే రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగో నామ నవమో౭_ధ్యాయః 
ఈ విధంగా ఉపనిషత్తులు, బ్రహ్మవిద్య యోగశాస్ర్రము, శ్రీకృష్ణార్టున సంవాదము అయిన భగవద్గీత యందు 
రాజవిద్యా రాజగుహ్య యోగ మనే తొమ్మిదవ అధ్యాయము. 
नि >) न कक 
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